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I.   INDLEDENDE  OVERSIGT 


1.  Vor  tid  er,  som  vi  vet,  en  rikt  bevæget:  nyt  stof 
flømmer  ustanselig  ind  over  os,  og  ny  tilegnelse  følger  tro* 
lig  efter.  Saa  er  tilfældet  inden  nær  sagt  alle  omraader; 
og  det  gjælder  sikkert  ikke  minst  det  omraade  hvor  den 
religionsvidenskapelige  forskning  er  virksom. 

Det  var  hovedsakelig  først  i  det  19.  aarhundre  at  de 
store  gamle  religioner:  den  kinesiske,  den  indiske,  den 
persiske,  den  ægyptiske,  den  babyloniske,  blev  kjendt  hos 
os1.    De  dukket  frem  som  vandringsmænd  av  taaken;  og 

1  Det  første  kjendskap  til  den  kinesiske  literatur  blev  allerede  i 
det  17.  og  18.  aarh.  formidlet  gjennem  jesuiter  (hvorav  de  fleste  var 
franske):  Intorcetta,  Couplet,  Amyot,  Lacharme  og  andre.  En  systema* 
tisk  fremstilling  lot  imidlertid  længe  vente  paa  sig;  i  første  række  maa 
nævnes  Wilh.  Schott:  Entwurf  einer  Beschreibung  der  chinesischen 
Literatur  (1854).  Det  kinesiske  religionsomraade  (confucianismen,  tao= 
ismen)  er  fremdeles  kun  mangelfuldt  gjennemforsket.  Helt  tilgjænge? 
lig,  gjennem  oversættelser  av  de  klassiske  skrifter  (de  fem  king,  samt 
Lun;yii,  Tashio,  Tshung?yung,  Meng=tse),  er  for  tiden  alene  den  con? 
fucianske  statsreligion.  Se  fornemmelig  James  Legge,  i  The  Sacred 
Books  of  the  East,  ed.  by  F.  Max  Muller  III,  XVI,  XXVII,  XXVIII; 
The  Chinese  Classics,  with  a  translation,  critical  and  exegetical  notes 
etc,  I  og  II  (1861;  bd.  II  i  2.  opl.  1894).  Jfr.  Wilh.  Grubes  og  J.  J. 
W.  de  Groots  avhandlinger  i  Die  Kultur  der  Gegenwart,  ed.  Paul  Hin= 
neberg,  del  I,  avd.  III  i  og  avd.  VII.  Legge  har  tillike  levert  en  av  de 
paaliteligste  oversættelser  av  Tao*teh*king,  den  taoistiske  skoles  grund? 
Leggende  canon;  en  oversættelse  til  svensk  av  Erik  Folke  findes  i  Fram? 
mande  Religionsurkunder,  ed.  Nathan  Soderblom,  III  (1908)  43— 75 ;  jfr. 
//.  Haas,  i  Textbuch  zur  Religionsgeschichte,  ed.  Edv.  Lehmann,  (1912) 
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vi  hadde  i  førstningen  mere  end  nok  med  at  hilse  paa  hver 
især,  spørre  ham  ut,  og  faa  vite  hvad  kar  han  var.  Siden 
kunde  vi  saa  mere  og  mere  nøiagtig  og  i  det  enkelte  un* 
dersøke  sammenhæng  og  slegtskapsforbindelse,  yttre  og 
indre  likheter,  dels  mellem  disse  nyopdukkende  religions? 
former  indbyrdes,  dels  mellem  dem  paa  den  ene  side  og 
tidligere  kjendte  religioner  paa  den  anden. 

Denne  sammenlignende  metode,  som  hævder  en  domi= 
nerende  plass  inden  den  religionshistoriske  forskning,  er 

16  f.  —  Den  indiske  Veda^religions  systematiske  utforskning  (ved  Th. 
Benfey,  A.  Kuhn,  Max  Muller,  R.  Roth,  A.  Weber  cg  andre)  tok  sin 
begyndelse  omkr.  midten  av  det  19.  aarh.  En  fuldstændig  utgave  av 
Rgveda  utkom  først  i  1863.  Studiet  av  buddhismen  har  skutt  ny  fart 
efterat  den  senere  tids  forskninger  synes  at  ha  eftervist  at  det  er  den 
«sydlige»  tradition,  de  paa  Ceylon  og  i  Bakindien  bevarede  palitexter, 
som  gir  os  de  canoniske  skrifter  i  den  ældste  kjendte  skikkelse.  Hindu= 
ismen,  med  dens  talløse  sekter  og  indbyrdes  avvikende  retninger,  frem- 
byr endnu  et  vældig  forskningsomraade.  Den  indiske  spekulation 
(upanishaderne,  vedanta  etc)  er  først  i  de  senere  aar  gjort  til  gjenstand 
for  helt  videnskapelig  studium;  først  og  fremst  maa  her  nævnes  arbei- 
der av  Paul  Deussen  (f.  1845,  professor  i  Kiel).  —  Utforskningen  av 
Avesta*religionen,  forberedt  av  Anquetil  Duperron  (Zend-Avesta,  ouvrage 
de  Zoroastre.  I— III.  [1771]),  fik  videnskapelig  karakter  gjennem  Eugene 
Burnouf  (Commentaire  sur  le  Yacna  [1833]).  Jfr.  Edv.  Lehmann:  Zar a* 
thustra,  en  bog  om  persernes  gamle  tro.  1.  del  (1899),  k.  1:  Fund  og 
forskning.  —  Ægyptologien  daterer  sig  fra  det  øieblik  den  14.  sept. 
1822  da  Jean  Francois  Champollion  triumferende  kunde  rope  til  sin 
bror:  «Je  tiens  1'affaire!»  Et  nogenlunde  sikkert  utgangspunkt  har 
studiet  av  den  ægyptiske  religion  først  vundet  i  aarene  1880  og  1881, 
da  G.  Maspero  opdaget  de  saakaldte  «Pyramide-texter»,  4000  linjer  med 
religiøs  text,  fundet  i  fem  av  de  mindre  pyramider  ved  Sakkara  (fra 
den  siste  konge  av  det  5.  dynasti  og  de  fire  første  av  det  6.).  —  Assyria 
ologien  (eller:  «babyloniologien»)  arbeider  med  materiale  som  er  fun? 
det  ved  de  utgravninger  der  tok  sin  begyndelse  med  utgravningen  av 
Sargon-byen  DursSharruken  (Chorsabad),  ledet  av  Emile  Botta  (1842— 
1845)  og  Victor  Place  (1852).  Vanskeligheterne  ved  at  tyde  «kileskrift 
ten»  viste  sig  væsentlig  at  være  overvundet  i  aaret  1857,  da  H.  C. 
Rawlinson,  E.  Hincks,  Fox  Talbot  og  J.  Oppert  til  Det  asiatiske  selskap 
i  London  indsendte  oversættelser  av  en  assyrisk  indskrift  (fra  kong 
Tiglat;Pileser  I);  disse  oversættelser,  som  var  utarbeidet  helt  uavhæn? 
gig  av  hverandre,  stemte  i  hovedsak  fuldstændig  overens. 
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saaledes  ikke  meget  gammel.1  Og  inden  det  religionsom? 
raade  hvorpaa  vi  i  det  følgende  skal  bevæge  os,  staar  denne 
religionshistoriske  metodes  anvendelse  endnu  i  sin  første 
begyndelse. 

Det  er  meningen  at  vi  skal  begi  os  til  den  religions* 
historiske  provins  inden  hvilken  den  centrale  interesse  er  op= 
tat  av  hvad  vi  for  korthets  skyld  kan  betegne  som  den  bibeh 
ske  religion,  navnlig  dens  nytestamentlige  del.  Og  det  kan 
ingenlunde  forundre  os  at  en  anvendelse  av  den  sammenlign 
nende  metode  netop  her  møter  store  vanskeligheter.  Bibelen 
—  saa  vil  mange,  ja  vel  endnu  de  fleste,  mene  —  hvilket 
andet  religiøst  dokument  skulde  den  kunne  sammenlignes 
med?  Bibelen  er  jo  netop  den  enestaaende  bok,  skrevet 
av  Gud  selv,  «inspirert».  Og  den  bibelske  religion  er  jo 
netop  til  forskjel  fra  alle  andre  den  sande,  den  «aaben* 
barede».   De  andre  religioner  er  jo  hedenske  og  falske. 

Nuvel,  la  os  et  øieblik  gaa  ut  fra  at  dette  virkelig  for* 
holder  sig  saa2;  dermed  har  man  dog  ikke  forklaret  og  be* 
grundet  den  uvilje  og  motstand  hvormed  de  herhenhørende 
religionshistoriske  undersøkelser  paa  adskillige  hold  blir 

1  Angaaende  enkeltheter  se  Hardy:  Zur  Geschichte  der  verglei? 
chenden  Religionsforschung  (Archiv  fur  Religionswissenschaft,  ed.  Ths. 
Achelis,  IV  [1901]).  —  I  et  særdeles  bemerkelsesværdig  foredrag  om 
«Hvad  religionshistorisk  studium  berøver  os  og  gir  os»  (offentliggjort 
i  «For  Kirke  og  Kultur»  febr.  1914)  uttaler  W.  Brede  Kristensen  sig 
imot  den  sammenligning  «hvorved  historiske  fænomener  sammenlignes 
med  et  ideal,  eller  efter  en  norm»,  —  saa  at  man  tillægger  det  ene  av 
disse  fænomener  større  eller  mindre  religiøs  værdi  end  det  andet.  Sam? 
tidig  medgir  han  at  der  «naturligvis  findes  en  sammenlignende  histo* 
risk  metode  som  er  helt  forsvarlig.  Vi  maa  f.  ex.  sammenligne  græske 
med  ægyptiske  forestillinger,  hvor  vi  antar  der  har  fundet  sted  en  ind* 
flydelse  fra  Ægypten  paa  Grækenland  (eller  omvendt)». 

2  Jfr.  derimot  W.  Brede  Kristensen  (i  ovennævnte  foredrag):  «Den 
historiske  undersøkelse,  som  efter  sit  væsen  er  deskriptiv,  vil  ganske 
naturlig  i  sin  egen  interesse  motsætte  sig  den  vurderende  betragtning, 
som  bringer  fremmede,  utenfra  hentede,  synspunkter  i  anvendelse 
(«falskt  —  sandt»,  «primitivt  —  utviklet»  o.  s.  v.).  De  to  metoder  sup? 
plerer  ikke  hverandre,  men  motarbeider  og  utelukker  hverandre.» 
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møtt,  —  en  uvilje  som  disse  undersøkelser  ganske  sikkert  vil 
faa  erfare  i  stedse  stigende  grad  eftersom  de  skrider  frem. 
Ti  den  som  paa  forhaand  er  overbevist  om  den  bibelske 
religions  væsensforskjellighet  fra  og  absolutte  overlegenhet 
over  en  hvilkensomhelst  anden  religion,  han  kan  nok  finde 
en  sammenlignende  forskning  i  høi  grad  overflødig  og 
ufrugtbar,  men  han  synes  umulig  at  kunne  finde  den  ska* 
delig  eller  endog  farlig.  Det  synes  tvert  imot  som  om 
han  maa  kunne  si  sig  selv  at  sammenligningen  ene  og 
alene  kan  resultere  i  end  yderligere,  til  overflod,  at  kon* 
statere  den  bibelske  religions  overlegenhet  og  enestaaenhet. 
Uviljen  kan  alene  forklares  ut  fra  den  i  og  for  sig  meget 
naturlige  og  forstaaelige  følelse  ifølge  hvilken  ens  egen  re* 
ligion  staar  for  en  som  noget  over  alt  andet  høit  ophøiet, 
hellig,  urørlig,  —  noget  hvorom  det  gjælder,  det  gamle 
bud:  «Dra  dine  sandaler  av  dine  føtter;  ti  det  sted  hvor 
du  staar,  er  hellig  jord!»1  Bibelen  skal  man,  er  der  sagt, 
«læse  paa  sine  knær». 

2.  Men  hvad  kan  det  altsammen  nytte?  Man  kan 
hænge  op  saa  mange  plakater  med  «Adgang  forbudt»  som 
man  vil,  —  forskningen  farer  forbi  dem  uten  engang  at  se 
dem.  Den  er  som  ynglingen  i  Vigelands  Abel*monument: 
den  skuer  fremover  i  den  retning  om  hvilken  den  har  grund 
til  at  anta  at  dér  er  sandheten  at  finde;  den  ser  ikke  til 
høire  og  ikke  til  venstre,  den  tør  ikke  og  kan  ikke  kjende 
noget  utenforliggende  hensyn. 

Derved  kommer  da  den  religionsvidenskapelige,  og  navn* 
lig  den  bibelkritiske  forskning,  meget  mot  sin  vilje,  til  at 
saare  og  forarge;  det  er  et  meget  bedrøvelig,  men  ogsaa, 
som  det  synes,  uundgaaelig  faktum.  Vi  har,  som  bekjendt, 
oplevet  det  da  det  gjaldt  den  videnskapelige  undersøkelse 
av  Det  gamle  testament  —  baade  den  liter ærkritiske,  som 
f.  ex.  kom  til  det  resultat  at  «Mosebøkerne»  er  sammen* 
sat  av  flere  oprindelig  selvstændige  stykker,  hvorav  intet 

1  2  Mos.  3,5. 


Ny  test  a  mentlig  literærk  rit  i  k 


15 


skriver  sig  fra  Moses,  men  det  meste  fra  en  endog  meget 
senere  tid1  —  og  den  religionshistoriske,  som  ved  en  tilfæl* 
dighet2  er  blit  mest  kjendt  under  slagordet  «Babel  —  Bibel», 
og  som  f.  ex.  kom  til  det  resultat  at  de  berømte  bibelske 
fortællinger  om  skapelsen,  om  paradis,  om  syndfloden, 
ikke  tør  betragtes  anderledes  end  som  myter  og  sagn  av 
fremmed,  altsaa  «hedensk»,  oprindelse. 3 

3.  Jeg  tror  imidlertid  at  kunne  forutsi  at  den  forargelse 
og  forvirring  som  den  religionsvidenskapelige  forskning 
paa  dette  omraade  har  fremkaldt,  er  for  ingenting  at  regne 
mot  den  som  herefter  vil  komme.  Ti  nu  gjælder  det  ikke 
bare  Det  gamle  testament,  nu  gjælder  det  ogsaa  Det  nye. 

Jeg  sigter  her  ikke  saa  meget  til  den  nytestamentlige 
liter ær kritik.  Der  er  alt  gaat  adskillige  aar  hen  siden  den* 
gang  da  Ferdinand  Christian  Baur  og  hans  elever4  løp 
storm  mot  de  nytestamentlige  skrifter.  Deres  hensigt:  at 
rydde  op  i  den  urkristelige  literatur,  var  særdeles  priselig 
og  al  ære  værd.  Men  det  gik  som  saa  ofte,  naar  en  god 
sak  fordærves  ved  overdrivelse:  fra  den  ene  yderlighet  gik 
man  over  til  den  motsatte;  hadde  overleveringen  hittil  be* 

1  Det  «jahvistiske»  og  det  «elohistiske»  skrift  fra  henholdsvis  det 
9.  og  det  8.  aarh.  Likesaa  litt  som  de  fortællende  dele  av  Pentateuken 
utgjør  lov-bestanddelene  en  literær  enhet.  Man  kan  skjelne  mellem  tre 
lag:  1.  De  to  dekaloger  2  Mos.  20  og  34,  samt  «Paktesboken»  2  Mos. 
20—23.  Den  sistnævntes  bestemmelser  har  hensyn  til  bønder,  og  ikke 
til  nomader.  2  Mos.  20  er  sandsynligvis  endnu  yngre  end  2  Mos.  34, 
som  allerede  forutsætter  en  fastboende  bondebefolkning.  2.  Deutero? 
nomium  (fra  omkr.  aar  621  f.  Kr.).  3.  Hovedmassen  i  de  mellemste 
bøker  av  Pentateuken,  den  saakaidte  «Prestecodex»  (traadte  ikraft  omkr. 
aar  430  f.  Kr.). 

2  En  konstellation  av  en  keiser  og  en  assyriolog  (Friedrich  Delitzsch. 
Det  første  av  hans  bekjendte  foredrag  blev  holdt  den  13.  jan.  1902). 

3  Se  f.  ex.  Hermann  Gunkels  kommentar  til  Genesis  (1901 ;  3  1910), 
i  Handkommentar  zum  Alten  Testament,  ed.  W.  Nowack;  H.  Zimmern, 
i  Schraders  Die  Keilinschriften  und  das  Alte  Testament  (;5  1903). 

4  Den  saakaidte  Tiibingerskole,  som  navnlig  blomstret  fra  1835— 
.1848;  Baur,  prof.  i  historisk  teologi  i  Tubingen,  døde  1860. 
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tragtet  saagodtsom  alle  de  nytestamentlige  skrifter  som  egte, 
saa  skulde  disse  nu,  kan  man  næsten  si,  allesammen  ansees 
som  uegte.  Vistnok  søkes  denne  betragtning  paa  sine  ste* 
der  opretholdt  fremdeles.  I  Holland  f.  ex.  har  indtil  nyere 
tid  ansete  forskere  hævdet  at  samtlige  saakaldte  paulinske 
breve  er  uegte:  de  skriver  sig  ikke  fra  apostelen  Paulus, 
men  er  tillagt  ham  senere.  Ja,  disse  forskere  paastaar  at 
end  ikke  et  eneste  kristelig  skrift  er  urkristelig  i  egentlig 
forstand.  I  det  store  og  hele  kan  det  dog  sies  at  ogsaa 
her  bevægelsen  har  regulert  sig  selv;  den  blinde  radikal* 
isme  er  overvundet.  Det  er  bemerkelsesværdig  hvad  den 
mand  som  her  best  kan  dømme,  mener  om  denne  ting. 
Adolf  Harnack  skrev  for  nogen  aar  siden  i  indledningen 
til  sin  kronologi  over  den  gammelkristelige  literatur:  «Vi 
befinder  os  med  hensyn  til  kritiken  av  den  ældste  kristen* 
doms  kilder  i  en  tilbakegaaende  bevægelse,  henimot  tradi* 
tionen.»  Man  har  tildels  misforstaat  denne  sætning.  Den 
vil  selvfølgelig  ikke  si  at  man  nærmer  sig  det  gamle  kritik* 
løse  standpunkt,  men  kun  at  man  har  besindet  sig  paa  at 
overleveringen  ikke  tør  letsindig  oversees  eller  ringeagtes, 
men  helt  ut  maa  tillægges  den  vegt  som  tilkommer  den. 

4.  Jeg  mener  derfor,  som  sagt,  at  den  kommende  for* 
argelse  ikke  saa  meget  vil  skyldes  den  nytestamentlige  lite* 
rærkritik;  jeg  mener  at  den  vil  skyldes  den  sammenlignende 
nytestamentlige  religionsforskning. 

Denne  forskning  har  tat  sin  begyndelse  først  ganske 
nylig,  i  de  aller  siste  aar.  Men  den  har  opstillet  sit  pro* 
gram ;  og  ifølge  dette  program  er  det  ikke  bare  mere  eller 
mindre  periferiske  sider  ved  Det  nye  testament  og  den 
ældste  kristendom  som  skal  gjøres  til  gjenstand  for  sam* 
menlignende  religionshistorisk  undersøkelse,  men  ogsaa  saa 
centrale  og  væsentlige  bestanddele  som  sakramenterne  og 
kristologien. 

Jeg  kan  nu  meget  vel  tænke  mig  at  en  og  anden  vil 
finde  en  nærmere  redegjørelse  for  disse  ømtaalige  under* 
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søkelser  upaakrævet,  og  mere  istand  til  at  skade  end  til  at 
gavne.  «Hvorfor  —  vil  man  si  til  mig  —  kan  du  ikke  la 
disse  farlige  materier  ligge?  Hvorfor  kan  du  ikke  fortælle 
os  om  australnegerne  og  zulukafferne;  hvorfor  skal  du  ab* 
solut  tale  om  det  som  er  istand  til  at  forarge?»  Ja,  det 
sker  sandelig  ikke  av  hensyn  til  mig,  men  av  hensyn  til 
Dem,  ærede  læser  I  Det  har,  efter  min  overbevisning,  væ* 
ret  særdeles  at  beklage  at  der  tidligere  har  hersket  en  saa* 
dan  mangel  paa  rapport  mellem  det  religionsvidenskapelige 
arbeide  paa  den  ene  side  og  især  de  ældre  teologer  og 
geistlige  og  desuten  de  dannede  og  intelligente  lag  over* 
hodet  paa  den  anden.  Følgen  har  været  at  naar  dette  ar* 
beides  resultater  ved  et  eller  andet  tilfælde  er  blit  almin* 
delig  kjendt,  saa  er  de  kommet  helt  overraskende,  og  har 
fundet  folk  flest  fuldstændig  uforberedt;  og  mange  for 
hvem  det  her  gjælder  de  høieste  værdier,  har  følt  sig  dypt 
krænket  og  saaret.  Naar  dette  har  været  tilfældet  hvor  det 
har  dreiet  sig  om  Det  gamle  testament,  saa  kan  man  jo 
si  sig  selv  hvordan  det  vil  komme  til  at  gaa  naar  der  hand* 
les  om  Det  nye.  Jeg  kan  derfor  kun  anse  det  for  særdeles 
gavnlig,  og  for  at  være  min  skyldighet,  ved  itide  at  søke 
at  orientere  over  disse  vigtige  spørsmaal  at  bidra  mit  til 
at  uforberedtheten  og  forargelsen  maa  bli  saa  liten  som 
mulig. 

5.  I  det  foregaaende  har  jeg  nævnt  inspirationsdogmet 
som  noget  der  i  høi  grad  har  vanskeliggjort  den  religions* 
historiske  og  religionsvidenskapelige  undersøkelse  av  Bibe* 
len  i  almindelighet  og,  som  ventelig  kan  være,  av  Det  nye 
testament  i  særdeleshet.  Selv  inden  kredser  —  teologiske 
kredser  f.  ex.  —  hvor  man  teoretisk  har  opgit  dette  dogme, 
viser  det  sig  dog  at  det  endnu  øver  sin  virkning  i  praxis. 
Derfor  ser  vi  at  bibelforskningen  like  til  de  seneste  tider 
for  en  overveiende  del  har  betragtet  det  som  sin  opgave 
at  utfinde  og  fastslaa  hvad  de  bibelske  forfattere  har  sagt 
og  ment.    Og  det  er  jo  overflødig  uttrykkelig  at  fremhæve 

2  —  Wilhelm  Schencke :   Da  kristendommen  blev  skapt. 
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at  denslags  undersøkelser  er  av  den  største  vigtighet  og 
uomgjængelig  nødvendige.  Men  man  kan  ikke  for  altid 
stanse  op  dér.  Vor  tid  har  faat  øinene  oplatt  for  de  store 
sammenhænge.  Vi  dels  ser  dels  aner  de  tusen  traader  som 
knytter  den  enkelte,  eller  det  enkelte  fænomen,  til  omgi? 
velserne,  til  samtid  og  fortid.  Det  er  vor  erfaring  og  vor 
overbevisning  at  intet  kan  virkelig  fuldt  ut  forstaaes  saa* 
længe  det  holdes  isolert l.  Og  vi  er  ikke  tilbøielig  til  at 
la  Bibelen  danne  nogen  undtagelse.  Naar  man  sier  os  at 
Bibelen  er  av  guddommelig  oprindelse  og  derfor  unddrar 
sig  vor  videnskapelige  erkj endelse,  saa  svarer  vi  med  hvad 
alle  jo  dog  i  virkeligheten  indrømmer,  at  denne  Bibel  har 
en  menneskelig  side,  der  som  saadan  maa  være  de  samme 
kaar  underlagt  og  knyttet  til  de  samme  betingelser  som  alt 
menneskelig.  Og  vi  indser  derfor  ikke  med  hvilken  ret 
eller  ut  fra  hvilket  fornuftig  ræsonnement  det  skulde  kunne 
formenes  os  at  gjøre  de  bibelske,  derunder  indbefattet  de 
nytestamentlige,  skrifter  til  gjenstand  for  videnskapelig  forsk* 
ning,  og  derunder  anlægge  fuldstændig  samme  maalestok 
og  benytte  ganske  de  samme  metoder  som  kommer  til  an* 
vendelse  ved  studiet  og  undersøkelsen  av  et  hvilketsom* 
helst  andet  religiøst  dokument.  Findes  der  noget  som  er 
inkommensurabelt  med  det  som  den  metodiske  forskning 
kan  magte,  saa  vil  det  jo  nok  i  undersøkelsens  forløp 
komme  for  dagen;  og  da  sier  det  sig  selv  at  forskningen 
maa  holde  stille.  Men  indtil  det  punkt  er  den,  som  tidligere 
nævnt,  ute  av  stand  til  at  respektere  nogetsomhelst  forbud. 

La  os  gjerne  indrømme  at  den  bibelske  religion  er  vidt 
forskjellig  fra  alle  andre,  og  la  os  være  trøstig  overbevist 
om  at  den  i  hovedsak  og  efter  sit  væsen  er  meget  fuld* 
komnere  og  staar  meget  høiere  end  de  andre,  —  vi  maa 
dog  gaa  ut  fra  at  den  ikke  i  den  forstand  er  faldt  ned  fra 
himlen  at  der  ikke  skulde  findes  en  mængde  ledningstraa* 
der  mellem  den  og  dens  omgivelser. 

1  Selve  det  at  tænke  bestaar  jo  i  virkeligheten  i  at  sammenligne, 
at  finde  ut  forskjel  og  likhet. 
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Ut  fra  denne  forutsætning  øiner  vi  i  Bibelen,  Det  nye 
testament  indbefattet,  et  religionshistorisk  problem.  Vi  stil* 
ler  ikke  bare  den  israelitisk^jødiske,  men  ogsaa  den  kriste* 
lige  religion  midt  ind  i  den  store  levende  historiske  sam* 
menhæng,  ind  i  det  den  omgivende  religiøse  milieu.  Vi 
søker  ogsaa  hvad  kristendommen  angaar  videnskapelig  at 
begripe  dens  oprindelse  og  utvikling  for  de  bestanddeles 
vedkommende  som  forskningen  kan  magte,  og  som  den 
kan  finde  tilknytning  for  andetsteds. 

6.  De  nytestamentlige  skrifter  foreligger,  som  bekjendt, 
paa  græsk;  og  det  var  indenfor  den  græske,  eller  rettere: 
hellenistiske,  kultur  at  kristendommen  først  kom  til  at  spille 
nogen  rolle.  Det  var  derfor  ganske  naturlig  at  man  blandt 
de  fremmede  elementer  som  kristendommen  har  sammen* 
hæng  med,  først  blev  opmerksom  paa  og  fæstet  sig  ved 
de  hellenistiske.  Foregangsmanden  paa  dette  omraade  er 
den  tidligere  nævnte  bekjendte  tyske  teolog  Adolf  Har nack. 
I  sin  dogmehistorie  beskriver  han  dogmets  opstaaen  som 
en  hellenisering  av  kristendommen.  Han  beskjæftiger 
sig  imidlertid  i  sit  verk  kun  med  den  kristelige  religion 
efter  dens  begrepsmæssige  side,  og  saadan  som  den  artet 
sig  under  en  forholdsvis  sen  fase  av  sin  utvikling.  De 
fremmede  indflydelser  var  ikke  ført  tilbake  til  den  nytesta* 
mentlige  tid  og  hadde  ikke  fundet  tilknytning  inden  selve 
de  nytestamentlige  skrifter. 

7.  Stod  saaledes  den  nytestamentlige  literatur,  og  der* 
med  den  ældste  kristendom,  fremdeles  isolert  og  uten  for* 
bindelse  i  tiden  nedad,  henimot  hellenismen,  saa  var  det 
samme  i  nogen  grad  tilfældet  hvad  angaar  tiden  opad, 
henimot  den  gammeltestamentlige  periode.  Det  har  vist* 
nok  like  til  det  siste  været  den  almindelige  mening,  som 
har  været  hævdet  med  stor  styrke,  at  der  er  en  intim  sam* 
menhæng  mellem  Det  gamle  og  Det  nye  testament,  —  at 
det  siste  danner  en  ubrutt,  en  umiddelbar  fortsættelse  av 
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det  første.  Men  dette  er  i  virkeligheten  kun  delvis  kor* 
rekt.  Man  maa  huske  paa  at  de  to  literaturer,  den  gam* 
meltestamentlige  og  den  nytestamentlige,  er  adskilt  fra  hin* 
anden  ved  et  tidsrum  paa  omkr.  200  aar.  Det  er  en  lang 
tid;  og  det  vilde  være  merkelig,  ja  det  vilde  være  uten 
sidestykke,  om  der  her  skulde  foreligge  en  død  periode, 
hvori  alt  var  blit  ved  det  gamle.  At  saa  ikke  kan  ha  væ* 
ret  tilfældet,  kan  vi  overbevise  os  om  allerede  ut  fra  Det 
nye  testament  selv.  Vi  finder  nemlig  dér  adskillig  stof  som 
vi  ikke  kj ender  igjen  fra  de  gammeltestamentlige  skrifter 
—  som  ikke  lar  sig  forklare  ut  fra  profeternes  og  psal* 
misternes  religion  —  og  som  paa  den  anden  side  heller 
ikke  kan  antas  at  skrive  sig  fra  de  religiøse  heroer  som 
dels  har  skapt  dels  videre  utformet  den  ældste  kristelige 
religion.  Mon  ikke  dette  stof  skulde  kunne  gjenfindes 
netop  i  den  mellemtid  vi  her  taler  om?  Jo,  det  er  nugjen* 
fundet  i  den  saakaldte  senjødiske  literatur,  i  de  jødiske 
apokryfer  og  pseudepigrafer.  Gjennem  et  i  de  senere  aar 
stadig  mere  indgaaende  studium  av  denne  literatur  er  det 
blit  klart  hvilken  umaadelig  vigtig  og  indgripende  rolle 
den  spiller  med  hensyn  til  de  nytestamentlige  skrifter,  navn* 
lig  evangelierne.  Man  er  kommet  til  erkj  endelse  av  at  især 
ut  fra  denne  literatur,  og  vistnok  kun  i  betydelig  ringere 
grad  ut  fra  den  officielle  lærde  jødiske  overlevering1,  har 
man  at  rekonstruere  sig  den  nytestamentlige  literaturs  jø* 
diske  milieu.  Ut  fra  denne  forutsætning  er  da  f.  ex.  et 
tema  som  det  om  Jesu  selvbevissthet,  hans  syn  paa  sig  selv, 
sat  i  forbindelse  med  og  behandlet  paa  bakgrund  av  jøde* 
dommens  messianske  apokalyptiske  forhaabninger  og  frem* 
tidsforventninger2.  For  Jesu  idé  om  Guds  rike  har  man 
søkt  og  fundet  nære  tilknytninger  inden  den  jødiske  eska* 
tologi3.   Man  har  endvidere  ment  at  kunne  paavise  forbin* 

1  Jfr.  F.  Perles:  Boussets  Religion  des  Judentums  (1903);  W.  Bous= 
set:  Volksfrommigkeit  und  Schriftgelehrtentum  (1903). 

2  W.  Baldenspevgev :  Das  Selbstbewusstsein  Jesu  im  Lichte  der  mes* 
sian.   Hoffnungen  seiner  Zeit  (1888;  31903). 

3  Johs.  Weiss:  Die  Predigt  Jesu  vom  Reiche  Gottes  (1892;  21900). 
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deise,  ikke  alene  mellem  den  paulinske  angelologi  og  den 
jødiske,  men  ogsaa  mellem  denne  sistnævnte  og  den  ny* 
testamentlige  kristologi \  Ja  endog  et  helt  nytestamentlig 
skrift,  nemlig  Johannnes*apokalypsen  («Johannes'  Aaben* 
baring»),  har  man  ment  at  kunne  stemple  som  et  væsent* 
lig  ikke  kristelig  men  jødisk  produkt2. 

8.  Imidlertid  er  det  umiskjendelig  at  den  senjødiske 
literatur  peker  ut  over  sig  selv.  Det  fremgaar  av  hvad 
ovenfor  er  anført,  at  en  mængde  av  dens  stof  ikke  har  sit 
ophav  i  den  gammeltestamentlige  religion  i  dennes  klas* 
siske  utformning.  Det  meste  av  denne  literatur  hører 
hjemme,  ikke  blandt  de  lærde  eller  dannede,  men  blandt 
folkets  store  udannede  mængde,  de  brede  lag.  Og  man 
kan  da  efter  al  analogi  trygt  gaa  ut  fra  at  den  efter  sit 
indhold  ikke  har  sit  oprindelige,  sit  originale  utspring  in* 
den  disse  kredser.  Hvad  nemlig  paa  religionens  omraade 
den  store  mængde  beskjæftiger  sig  med,  det  er  ikke  for= 
trinsvis  det  der  særmerker  den  enkelte  religion,  det  be- 
grepsmæssig  formulerte,  den  teologiske  dogmatik;  men  det 
er  primitive  stemninger,  følelsesfulde  delvis  ekstatiske  er* 
faringer  og  oplevelser,  eskatologiske  fantasier  om  verdens 
undergang,  tro  paa  engler,  frygt  for  djævler  osv.,  med 
andre  ord:  fænomener  som  i  mere  eller  mindre  variert 
form  gjenfindes  i  nærsagt  enhver  religion.  Her  var  der  nu 
altsaa  for  jødedommens,  og  derved  indirekte  ogsaa  for  kri* 
stendommens  vedkommende,  baade  anledning  og  opfor* 
dring  til  virkelig  religionshistorisk,  sammenlignende  forsk* 
ning.  Herunder  har  navnlig  de  apokalyptiske  bestanddele 
av  den  senjødiske  literatur  frembudt  et  rikt  og  taknemme* 
lig  arbeidsfelt.  Ved  siden  derav  kommer  saa  især  de  epi* 
ske  literaturstykker  i  betragtning:  Daniel,  Ester,  Jona,  Judit, 

1  Everling :  Die  paulinische  Angelologie  und  Dåmonologie  (1888); 
Lueken:  Der  Erzengel  Michael  in  der  Uberlieferung  des  Judentums 
(1898). 

2  E.  Vischer:  Die  Offenbarung  Johannis  (1886;  2 1895). 
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Tobias.  Til  sammenligning  har  naturligvis  i  første  række 
fremstillet  sig  de  store  forasiatiske  religioner:  den  babylo* 
niske  og  den  persiske.  Navnlig  paa  denne  sistnævnte, 
den  gammelpersiske,  er  opmerksomheten  blit  henvendt  i 
stedse  stigende  grad Ti  det  synes,  tiltrods  for  alt  hvad 
man  har  anført  derimot,  ikke  at  kunne  med  rette  betviles 
at  der  existerer  et  slegtskapsforhold  mellem  den  persiske 
og  den  jødiske  eskatologi;  og  det  dreier  sig  her  om  saa* 
vidt  betydningsfulde  forestillinger  som  dem  om  de  to 
æoner,  om  dualismen,  om  Djævelen,  om  opstandelsen,  og 
kanske  ogsaa  om  «Menneskesønnen». 

Saaledes  hadde  man  da  saa  at  si  opdaget  senjøde* 
dommen;  man  hadde  faat  øinene  op  for  dens  synkretistiske 
karakter,  dens  brogede  mangfoldighet  av  elementer,  som 
kunde  gjenfindes  og  gjenkj endes  i  andre  tilstøtende  religi* 
oner.  Og  idet  man  fæstet  opmerksomheten  ved  den  nære 
og  inderlige  sammenhæng  mellem  den  senjødiske  og  den 
nytestamentlige  literatur,  kunde  man  faa  en  anelse  om  at 
fremmede  religioner  med  senjødedommen  som  medium 
indirekte  har  øvet  en  muligens  betydelig  indflydelse  paa 
den  ældste  kristendom.  Men  var  man  saaledes  først  en* 
gang  stillet  overfor  muligheten  av  at  kristendommen  i  den 
grundlæggende  periode  har  staat  aapen  for  fremmede  ind* 
flydelser,  saa  kunde  man  tænke  sig  at  disse  indflydelser 
hadde  fundet  frem,  ikke  bare  gjennem  senjødedommen, 
men  ogsaa  direkte.  Den  nytestamentlige  literatur  maatte 
følgelig  bli  at  gjennemforske  med  begge  disse  muligheter 
for  øie.  Dette  er  situationen,  og  dette  er  forutsætningen 
for  den  religionshistoriske,  den  sammenlignende  nytesta* 
mentlige  religionsforskning,  som  nylig  har  tat  sin  begynn 
deise. 

1  T.  K.  Cheyne:  The  Origin  of  the  Psalter  (1891);  E.  Stave:  Ober 
den  Einfluss  des  Parsismus  auf  das  Judentum  (1898);  Boklen:  Die 
Verwandtschaft  der  jiidisch  christlichen  mit  der  parsischen  Eschatologie 
(1902);  N.  Soderblom:  La  vie  future  daprés  le  Mazdéisme  (1901);  W. 
Bousset:  Die  Religion  des  Judentums  im  neutestamentlichen  Zeitalter 
(1903;  2  1906),  6.  avsnit:  Das  religionsgeschichtliche  Problem. 
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9.  Det  er  overflødig  at  si  at  denne  forskning  er  en  av 
de  vigtigste,  i  sine  følger  mest  vidtrækkende,  og  derfor 
ogsaa  ansvarsfuldeste,  som  gis.  Men  naar  opgaven,  som 
tilfældet  er,  først  engang  er  stillet,  saa  maa  den  søkes  løst, 
—  hvad  saa  end  resultatet  maatte  bli.  At  opgaven  er  stil* 
let,  det  har  jeg  i  det  foregaaende  søkt  at  vise  ikke  skyldes 
nogen  tilfældighet;  opgaven  er  en  naturlig  og  nødvendig 
følge  av  hele  den  videnskapelige  situation,  av  vor  moderne 
erkj endelse,  vore  moderne  metoder.  Hvad  resultatet  angaar, 
da  er  det  selvfølgelig  endnu  for  tidlig  at  uttale  noget  av* 
gjørende  derom.  Men  én  ting  forekommer  det  mig  at  man 
ikke  med  stor  nok  styrke  kan  fremhæve  og  klart  nok  stille 
sig  for  øie,  og  det  er:  at  hvor  meget  stof  inden  den  æld* 
ste  kristendom  man  end  skulde  komme  til  at  kunne  peke 
paa  som  fremmed,  som  indflytt  i  kristendommen  utefra  og 
andetstedsfra,  saa  vil  man  dog  aldrig  kunne  se  bort  ifra 
at  kristendommen  efter  sit  indevste  væsen  er  original,  er  en 
ny  skapelse.  Det  bevises  av  hele  dens  historie;  og  det  vil 
i  virkeligheten  utvilsomt  ogsaa  mere  og  mere  fremgaa  av  den 
sammenlignende  religionsforskning.  Og  det  har  jo  sin  forkla* 
ring  deri  at  kristendommen,  hvor  mange  tilløp  og  tilsig 
den  end  kan  ha  faat  underveis,  dog  har  sin  kilde  ene  og 
alene  i  hans  person  som  har  stiftet  den.  Og  man  kan 
mene  om  denne  stifter,  hans  herkomst  og  oprindelse,  hvad 
man  vil,  —  den  éne  ting  kan  man  dog  ikke  være  blind  for: 
at  han  var  et  religiøst  skapende  geni,  hvis  livsgjerning  og 
hvis  verk  aldrig  kan  tape  sit  særpræg,  sin  egenartethet,  sin 
høie  og  absolute  originalitet,  hvor  mange  allerede  forelig* 
gende  elementer  og  stoffe  man  end  skulde  kunne  komme 
til  at  paavise  at  han  har  benyttet  sig  av,  eller  hvor  mange 
det  end  skulde  vise  sig  senere  har  sluttet  sig  til.  Og  paa 
den  anden  side:  skulde  disse  undersøkelser  hvorom  vi  her 
handler,  virkelig  gi  som  resultat  at  den  kristne  religion 
allerede  i  den  aller  første,  grundlæggende  tid  har  mottat 
baade  mange  og  store  og  betydningsfulde  bidrag  som  er 
kommet  andetstedsfra,  og  det  ikke  bare  fra  jøderne,  men 
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endog  fra  de  saakaldte  hedninger,  —  ja  jeg  skjønner  alli? 
kevel  ikke  hvorfor  et  saadant  resultat  skulde  være  egnet 
til  at  bedrøve,  eller  endog  forfærde  og  forarge.  Sandt  at 
si  vilde  jeg  for  min  part  føle  glæde  paa  hedningernes 
vegne;  ti  jeg  er  selv  ikke  jøde,  men  av  hedningernes  slegt; 
og  det  samme  tør  jeg  vistnok  anta  er  tilfældet  med  de  fleste 
av  mine  læsere.  Ingen  falder  jo  paa  at  forarges  paa  Vor* 
herre  fordi  om  det  fortælles  om  ham  at  da  han  skapte  det 
ypperste  han  har  frembragt,  nemlig  mennesket,  saa  benyt? 
tet  han  sig  ikke  av  marmor  eller  ædle  metaller,  men  han 
nedlot  sig  til  at  bruke  det  foragtede  og  simple  jordens  støv. 
Og  heller  ikke  har  jeg  nogensinde  hørt  nogen  ta  forargelse 
av  fortællingen  om  de  vise  fra  Østerland,  som  faldt  paa 
knæ  for  Jesusbarnet  og  ofret  det  gaver,  guid  og  røkelse  og 
myrra.  Som  der  ikke  forlyder  noget  om  at  de  gaver  den? 
gang  blev  avvist  fordi  det  var  «hedninger»  som  bar  dem 
frem,  saa  tænker  jeg  vi  ogsaa  kan  og  bør  ta  det  med  ro 
om  vi  skulde  komme  til  erkjendelse  av  at  kristendommen 
ikke  er  i  den  forstand  original  og  av  én  stopning  at  der 
ikke  skulde  findes  nogensomhelst  bestanddel  av  den  som 
ikke  enten  var  absolut  ny  eller  ogsaa  hadde  sine  røtter  in? 
denfor  Det  gamle  testament. 

10.  Den  religionshistoriske  forskning  som  tar  direkte 
sigte  paa  Det  nye  testament,  er,  som  tidligere  nævnt,  av 
ny  dato.  Den  har  dog  lagt  sit  arbeidsfelt  tilrette  for  sig. 
Specielt  har  den  fæstet  opmerksomheten  ved  den  overor? 
dentlig  betydningsfulde  og  dypt  indgripende  proces  den 
kristelige  religion  efter  alt  at  dømme  maa  antas  at  ha  gjen? 
nemgaat  allerede  under  den  aller  første  tid  av  sin  bestaaen, 
umiddelbart  efter  Jesu  død.  Mens  endnu  Harnack,  i  sin 
dogmehistorie,  befinder  sig  under  indflydelse  av  den  gamle 
traditionelle  betragtning,  ifølge  hvilken  Det  nye  testament 
i  sin  totalitet  staar  overfor  hele  den  følgende  utvikling 
som  noget  derfra  væsentlig  forskjellig,  og  som  en  i  sig  av? 
sluttet  enhet,  saa  er  man  nu  paa  det  rene  med  at  der  mel? 
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lem  Jesus  og  Paulus  rimeligvis  maa  konstateres  en  større 
avstand  og  et  dypere  skille  end  mellem  Paulus  og  den  føl* 
gende  gammelkatolicisme  og  dogmatiserende  periode.  Man 
har  lært  sig  at  se,  eller  kanske  rettere:  man  har  lært  sig 
ikke  at  lukke  øinene  for,  den  overordentlig  store  avstand 
mellem  paa  den  ene  side  «evangeliet»,  d.  v.  s.  Jesu  forkyn* 
deise,  Jesu  religion,  som  den  er  kommet  til  os  hovedsake* 
lig  gjennem  synoptikernes  (de  tre  første  evangelisters)  be* 
retninger,  og  paa  den  anden  side  «kristendommen»,  det  vil 
i  denne  sammenhæng  si:  den  første  kristelige  menighets 
religion,  med  den  paulinsk*]ohanneiske  teologi.  Vistnok  for* 
holder  det  sig  —  som  allerede  i  det  foregaaende  fremholdt 
—  saa,  at  det  essentielle  i  kristendommen  har  sit  ophav  i 
evangeliet;  men  det  utelukker  jo  ikke  at  der  i  den  ældste 
kristendom  desuten  kan  findes  elementer  hvis  første  oprin* 
deise  er  at  søke  andetsteds  end  i  evangeliet,  og  kanske 
endnu  længer  borte  end  i  jødedommen. 

11.  Der  er,  som  ovenfor  antydet,  her  navnlig  to  pro* 
blemer  som  synes  at  skulle  komme  til  at  beskjæftige  den 
religionshistoriske  forskning.  Der  er  for  det  første  det 
problem  som  knytter  sig  til  oprindelsen  av  den  johanneiske 
og  især  den  paulinske  kristologi.  Ophavet  til  den  paulin* 
ske  lære  om  Kristus  har  man  tidligere  gjennemgaaende 
søkt  hos  Paulus  selv.  Man  har  tænkt  sig  den  foranlediget 
bl.  a.  ved  det  overvældende  indtryk  som  den  historiske 
Jesus  jo  ganske  sikkert  har  fremkaldt  og  efterlatt  sig.  Men 
fra  den  anden  side  har  man  herimot  indvendt  at  det  er 
som  om  billedet  av  Jesu  menneskelig*individuelle  person* 
lighet  hos  apostelen  er  blit  helt  borte '.  Hvis  man  ene  og 
alene  kjendte  den  paulinske  kristologi,  Paulus'  lære  om 
Kristus,  vilde  man  da  derav  kunne  slutte  sig  til  den  histo* 
riske  Jesu  skikkelse?  Og  omvendt:  hvis  man  utelukkende 
hadde  et  indtryk  av  og  et  kjendskap  til  den  historiske 

1  W.  Wrede:  Uber  Aufgaben  und  Methode  der  sogenannten  Neu* 
testamentlichen  Theologie  (1897)  67  f. 
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Jesus,  tror  man  da  at  man  derfra  ganske  naturlig  og  like* 
til  vilde  række  frem  til  forestillingen  om  den  Kristus  om 
hvem  det  bl.  a.  heter  at  ved  ham  verden  er  skapt? 

Man  har  videre  henvist  til  en  hos  Paulus  pludselig  op* 
dukkende  erfaring;  og  man  har  pekt  paa  hans  bekjendte 
vision,  hvorom  der  berettes  i  det  9.  kap.  av  Apostelhisto* 
rien.  Men  atter  har  man  fra  den  anden  side  hertil  bemer* 
ket  at  det  er  noget  man  i  religionernes  historie  har  hyppig 
anledning  til  at  konstatere,  dette  at  det  som  en  visionær 
ser,  det  tar  form  efter  forestillinger  som  han  paa  forhaand 
har  sittet  inde  med x.  Det  synes  derfor  rimelig  at  anta  at 
kristologien,  de  velkjendte  forestillinger  om  Kristus,  Kristus* 
billedet,  i  det  store  og  hele,  i  sine  grundtræk,  har  forelig* 
get  færdig  for  Paulus  endnu  forinden  han  skiftet  sind,  blev 
«omvendt»,  og  meldte  sig  ind  blandt  tilhængerne  av  Jesu 
religion. 

Men  hvis  dette  virkelig  forholder  sig  saa,  da  blir  det 
en  stor  og  vigtig  opgave  for  den  nytestamentlige  religi* 
onshistoriske  forskning  at  efterspore  de  enkelte  stykker 
hvorav  dette  Kristus*billede  kan  antas  at  være  sat  sammen. 
I  virkeligheten  existerer  der  i  andre  religioner  en  hel  række 
av  de  mest  paatagelige  og  uomtvistelige  paralleler  til  de 
forskjellige  træk  i  det  kristologiske  billede2.  Samtidig  skal 
der  gjøres  uttrykkelig  opmerksom  paa  at  i  hvor  høi  en 
grad  det  end  skulde  komme  til  at  vise  sig  at  Kristus*bille* 
det  er  overtat  andetstedsfra,  saa  vil  en  sund  og  nøktern 
forskning  visselig  aldrig  komme  bort  fra  at  der  her  ikke 
handles  om  nogen  mekanisk  overtagelse.  Der  handles  om 
et  stof  som  i  kristendommen  er  blit  gjennemglødet  av  en 
ny  ild  og  gjennemtrængt  av  en  ny  aand;  eller  der  hand* 
les  vel  i  virkeligheten  kun  om  en  form,  som  er  blit  fyldt 
med  et  nyt  og  rikere  indhold. 

1  H.  Gunkel:  Zum  religionsgeschichtlichen  Verståndnis  des  Neuen 
Testaments  (1903;  21910)  90  f. 

2  Se  specielt  Otto  Pfleiderer:  Das  Christusbild  des  urchristlichen 
Glaubens  in  religionsgeschichtlicher  Beleuchtung  (1903). 
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12.  Det  andet  problem  som  i  den  senere  tid  er  be* 
gyndt  at  træ  sterkt  i  forgrunden  og  lægge  beslag  paa  den 
videnskapelige  diskussion,  er  det  problem  som  knytter  sig 
til  den  kristelige  lære  om  sakramenterne.  Mens  man  tid* 
ligere  har  betragtet  de  kristelige  sakramenter  som  noget 
selvfølgelig,  som  noget  indenfor  kristendommen  saare  na* 
turlig,  der  ikke  hadde  nogen  yderligere  forklaring  behov, 
saa  er  man  nu  begyndt  at  spørre  sig  selv  om  der  ikke 
ogsaa  her  i  virkeligheten  foreligger  et  problem  av  religions* 
historisk  karakter.  Og  jo  mere  man  har  tænkt  over  tingen, 
desto  mere  har  man  maattet  si  sig  selv  at  saa  synes  det 
at  forholde  sig.  Den  hele  sakramentale  tankegang  synes 
at  savne  præmisser,  synes  ikke  at  høre  hjemme  hverken  i 
Det  gamle  testament  eller  i  evangeliet,  Jesu  forkyndelse; 
den  synes  heller  ikke  at  ha  sit  utspring  indenfor  de  sen* 
jødiske  religionsformer l.  Derimot  gaar  det  her  som  med 
kristologien :  kaster  vi  blikket  ut  over  de  øvrige  tilstøtende 
religionsdannelser,  saa  finder  vi  hvad  vi  søker;  vi  finder 
dér  sakramentale  forestillinger  og  sakramentale  handlinger 
i  rik  mængde.  Og  det  ser  desuten  ut  som  om  alt  dette 
sakramentale  væsen  kan  findes  desto  naturligere,  kan  fin* 
des  at  passe  desto  bedre  til  sine  omgivelser,  jo  længer  man 
søker  tilbake,  henimot  de  primitive  former  for  religiøst  liv. 
Samtidig  skal  det  heller  ikke  her  oversees  at  hvad  der  fra 
en  lavere  religionsform  flytter  op  i  en  høiere,  det  har  der* 
med  al  mulig  utsigt  til  at  undergaa  en  tilsvarende  for* 
vandling. 

13.  Hvad  i  det  foregaaende  er  anført,  forekommer  mig 
tydelig  at  vise  at  kjendskap  til  den  ældste  kristendoms  re* 
ligiøse  omgivelser  er  av  eminent  betydning  med  hensyn  til 
forstaaelsen  av  selve  kristendommens  tilblivelse  og  utvik* 
ling.    Her  foreligger  der  da  en  ny  stor  opgave,  av  hvis 

1  En  anden  sak  er  at  den  senjødiske  essener?sekt  her  rimeligvis  har 
gjort  tjeneste  som  mellemled  mellem  det  fremmede  og  den  første  kri- 
stendom. 
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lykkelige  løsning  den  nytestamentlige  religionsforsknings 
fremgang  er  avhængig.  Ti  de  ikke*kristelige  religionsform 
mer  paa  den  ældste  kristendoms  tid  foreligger  endnu  for 
os  for  en  stor  del  som  et  virvar,  en  vældig  floke,  som  det 
gjælder  at  greie  ut.  Det  hele  samtidige  religionsbillede  er 
av  den  samme  synkretistiske  karakter  som  vi  finder  —  og 
utvilsomt  mere  og  mere  vil  finde  —  ikke  bare  i  senjøde* 
dommen,  men  ogsaa  i  kristendommen.  Og  der  støter  en 
vanskelighet  til:  Det  er  sikkert  nok  at  de  enkelte  element 
ter  inden  disse  synkretistiske  grupper  for  en  væsentlig  del 
peker  tilbake  til  de  gamle  religioner  i  Babylonien,  i  Per* 
sien,  i  Ægypten.  Men  mellem  disse  religioner  i  deres  gamle 
skikkelse  paa  den  ene  side  og  den  form  eller  de  former 
av  dem  som  vi  møter  i  den  græsk*kristelige  tid  paa  den 
anden,  er  der  et  stort  tomrum,  —  selvfølgelig  ikke  i  virke* 
ligheten,  men  for  os.  Bortset  fra  jødedommen,  har  vi  saa 
at  si  ingen  samtidige  autentiske  dokumenter  til  kundskap 
om  den  religiøse  utvikling  der  her  er  spørsmaal  om1;  det 
ser  ut  som  om  vi  for  denne  mellemperiodes  vedkommende 
skal  bli  nødt  til  at  se  os  henvist  til  sammenligninger  og 
slutninger  fra  de  ældste  former  til  de  yngste,  og  omvendt. 

Disse  yngste  former,  de  religiøse  nydannelser  omtrent 
fra  den  græske  tids  begyndelse  av,  sammenfatter  man  nu 
under  betegnelsen  «gnosis».  Harnack,  der  —  som  vi  hørte 
—  karakteriserer  dogmet  som  en  hellenisering  av  kristen* 
dommen,  har  betegnet  gnosticismen  som  en  akut  helleni* 
sering  av  denne  samme  kristendom.  Og  det  er  jo  en 
aabenbar  og  alment  kjendt  sak  at  gnosticismen  indenfor 
kristendommen  i  sin  tid  har  spillet  en  overmaade  domi* 
nerende  rolle.  Men  likesaa  sikkert  synes  det  at  fremgaa 
som  et  resultat  av  de  seneste  herhen  hørende  undersøkelser 
at  gnosticismen  har  hat  en  historie  ogsaa  utenfor  og  forut 
for  kristendommen.  Et  monument  over  denne  tidlige,  ikke* 
kristelige  gnosis  har  vi  i  den  ældre  mandæiske  religion, 
som  viser  sig  at  være  bygget  op,  for  en  del  av  jødiske 

1  Ed.  Meyer:  Geschichte  des  Altertums  III  (2 1912)  135. 
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bestanddele,  men  saa  desuten  av  persiske  og  babyloniske1. 
Og  rimeligvis  vil  man  overhodet  komme  til  erkjendelse  av 
at  gnosticismen  efter  sit  utspring  repræsenterer  en  blanding 
av  babyloniske  religionsformer  og  parsisme. 

I  denne  sammenhæng  tør  det  være  paa  sin  plass  ogsaa 
at  nævne  de  undersøkelser  som  i  den  senere  tid  er  fore* 
tat  med  sigte  paa  de  saakaldte  hermetiske  skrifter.  Disse 
skrifter,  som  tillægges  og  har  navn  av  Hermes  i  betydning 
av  den  ægyptiske  visdomsgud  Thot,  er  repræsentanter  for 
synkretismen  saadan  som  den  artet  sig  i  Ægypten2.  Og 
gjennem  denne  ægyptiske  synkretisme,  som  har  sammen* 
hæng  baade  med  nyplatonismen,  med  den  filoniske  filosofi 
og  med  Johannes-evangeliet,  synes  bl.  a.  ogsaa  den  gamle 
ægyptiske  religion  at  ha  ydet  et  kanske  betydelig  bidrag 
til  det  religiøse  ensemble  som  der  her  handles  om. 

Der  skal  ogsaa  pekes  paa  den  religionsform  som  sam* 
tidig  med  kristendommen  fik  en  saa  vid  utbredelse  og  en 
saa  overordentlig  stor  indflydelse  og  betydning  at  den  paa 
en  maate  blev  kristendommens  farligste  rival,  nemlig  Mithra= 
religionen.  Ogsaa  denne  religion  har  sine  røtter  i  parsis* 
men,  og  har  ved  siden  derav  suget  sig  næring  av  de  semi* 
tiske  religionsformer  i  Babylonien.  Men  den  er  endvidere 
paa  sin  vandring  kommet  i  berøring  med  lilleasiatisk  kul* 
tus.  Og  den  er  tilsist  traadt  i  forbindelse  med  hellenismen3. 

Naar  jeg  saa  sluttelig  nævner  at  man  ogsaa  fra  de  helle= 
nistiske  mysteriereligioner  forøvrig4,  og  i  sin  almindelighet 

1  W.  Brandt:  Die  mandaische  Religion  (1889) ;  Mandaische  Schriften 
(1893);  K.  Kessler:  Art.  Mandåer,  i  Realencyklopådie  fiir  protestantische 
Theologie  und  Kirche,  ed.  A.  Hauck,  XII  (M902). 

2  R.  Reitzenstein:  Poimandres  Cl 904). 

3  F.  Cumont:  Textes  et  monuments  figurés  relatifs  aux  mystéres 
de  Mithra  I  (1899)  II  (1896);  Die  Mysterien  des  Mithra  (1903;  2  1911); 
/.  Grill:  Die  persische  Mysterienreligion  im  romischen  Reich  (1903); 
A.  Dieterich:  Eine  Mithrasliturgie  (1903). 

4  R.  Reitzenstein:  Die  hellenistischen  Mysterienreligionen,  ihre 
Grundgedanken  und  Wirkungen  (1910);  A.  Jacoby :  Die  antiken  Myste 
rienreligionen  und  das  Christentum  (1910). 
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fra  den  antike  tro  som  den  yttret  sig  hos  de  brede  lag,  har 
begyndt  at  følge  ledningstraadene  hen  til  den  ældste  kri* 
stendom,  og  altsaa  ogsaa  paa  denne  kant  er  ifærd  med  at 
hæve  den  tilsynelatende  isolation,  saa  mener  jeg  at  ha  git 
læseren  en  forestilling  om  hvordan  den  nylig  begyndte 
religionshistoriske  forskning  stiller,  ikke  bare  den  israeliti* 
ske  religion,  og  heller  ikke  bare  den  jødiske  religion,  men 
ogsaa  selve  kristendommen  midt  ind  i  de  store  sammen* 
hænge  hvortil  den  er  uløselig  knyttet. 

14.  I  det  foregaaende  har  jeg  forsøkt  at  skissere  en 
situationsplan  vedrørende  den  bibelske,  navnlig  den  nyte* 
stamentlige,  religionshistoriske  forskning.  En  forskning  som 
tar  særlig  sigte  paa  den  ældste  kristendom;  som  betragter 
denne  religionsform  for  en  stor  del  som  et  under  den  al* 
mindelige  religionshistorie  henhørende  fænomen;  og  som 
har  sat  sig  til  sit  høie  og  betydningsfulde  maal:  at  begripe 
dette  religiøse  fænomen,  begripe  kristendommen,  dens  op* 
rindelse  og  dens  utvikling,  for  de  av  dens  bestanddeles 
vedkommende  over  hvilke  der  kan  ventes  at  ville  falde  lys 
fra  det  omgivende  religiøse  milieu. 

Denne  forskning  søker,  som  antydet,  at  finde  ned  til 
de  ledningstraader  hvorigjennem  den  ældste  kristendom 
har  staat  i  forbindelse  med  andre,  ældre  eller  samtidige, 
religioner.  Og  den  søker  dernæst  at  følge  disse  traader, 
utover  til  siderne  eller  tilbake  gjennem  tiderne,  saa  langt 
henimot  deres  utgangspunkt  som  mulig. 

En  stor  og  vigtig  del  av  disse  ledningstraader  fører  hen 
til  Det  gamle  testament,  til  profeternes  og  psalmisternes 
religion.  Denne  forbindelseslinje  har  imidlertid  altid  lig* 
get  utildækket  for  vore  øine.  En  anden  del  leder  —  navn* 
lig  fra  den  paulinske  periode  av  —  hen  til  hellenismen,  til 
de  antike  hellenistiske  mysteriereligioner.  Og  endelig  er 
der  en  stor  bundt  med  sammenknyttende  traader  som  sæt* 
ter  kristendommen  i  forbindelse  med  jødedommen,  særlig 
i  den  siste  fase  av  dens  førkristelige  utvikling,  den  saa* 
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kaldte  senjødedom.  Denne  sistnævnte  forbindelse  er  saa 
sterk  at  man  derom  kan  benytte  betegnelsen  slegtskap;  og 
dette  slegtskap  er  saa  intimt  at  man  derom  vel  med  et 
billede  kan  si  at  jødedommen  er  kristendommens  mor. 

Hvem  er  saa  —  for  at  bli  i  billedet  —  kristendommens 
far?  Jeg  vil  svare  med  at  henvise  til  hvad  der  fortælles 
om  det  der  gik  forut  for  dens  stifters  fødsel.  «Maria 
spurte  engelen:  Hvorledes  skal  dette  gaa  til?  Og  engelen 
svarte  hende:  Helligaanden  skal  komme  over  dig,  og  den 
Høiestes  kraft  skal  overskygge  dig.  Derfor  skal  ogsaa  det 
som  fødes,  kaldes  hellig,  Guds  søn.»1  Hvad  denne  beret* 
ning  end  forresten  er,  —  den  er  ihvertfald  dypt  symbolsk 
med  hensyn  til  kristendommens  oprindelse  og  væsen.  Ti 
det  maa  stadig  paany  indskjærpes:  «kristendommen»  vil 
ikke  bare  si  en  sum  av  nedarvede  og  overtagne  idéer, 
begreper,  forestillinger;  kristendommen  vil  først  og  fremst 
si  en  ny  skapelse  av  et  nyt,  indtil  da  ukjendt  liv.  Dette 
liv  har  sit  utspring  i  evangeliet,  d.  v.  s.  i  Jesu  forkyndelse 
og  derigjennem  i  ham  selv.  Her,  som  ved  ethvert  nyska* 
pende  geni,  stanser  videnskapen  op  foran  mysteriet. 

Men  som  de  moderne  biografer,  naar  de  skal  skildre 
en  stor  og  betydningsfuld  personlighet,  er  taknemmelige 
for  alt  hvad  de  kan  faa  vite  om  vedkommendes  mor,  saa 
er  ogsaa  den  moderne  nytestamentlige  religionsforskning 
fuldt  paa  det  rene  med  at  i  samme  øieblik  den  betegner 
jødedommen  som  kristendommens  mor,  i  samme  øieblik 
trær  i  denne  sammenhæng  studiet  av  jødedommen  frem 
som  en  høist  vigtig  og  betydningsfuld  opgave,  hvis  lykke* 
lige  løsning  tør  ventes  at  ville  yde  et  særlig  rikt  bidrag  til 
det  som  her  er  vort  tema,  til  belysning  av  den  ældste  kri* 
stendom.  Derfor  vil  ogsaa  i  det  følgende  jødedommen 
komme  til  i  høi  grad  at  beskjæftige  os.  Saa  meget  mere 
som  indflydelserne  til  kristendommen  fra  jødedommen  her* 
fra  igjen  peker  videre  tilbake.  Jødedommen  er  —  for  at 
benytte  et  andet  billede  —  den  centralstation  hvorigjennem 

1  Luk.  1,34  f. 
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den  ældste  kristendom  for  en  væsentlig  del  er  sat  i  for* 
bindelse  med  de  øvrige  religionsformer  som  her  kommer 
i  betragtning.  Tar  vi  derfor  vor  position  indenfor  jøde* 
dommen,  da  befinder  vi  os  som  paa  et  høit  observations* 
punkt,  hvorfra  vi  kan  overskue  det  omliggende  terræng 
til  begge  sider:  vi  har  da  paa  den  ene  kant  de  orientalske 
ikke*kristelige  og  ikke-jødiske  religioner;  paa  den  anden 
kant  har  vi  kristendommen. 

15.  Hvordan  har  det  kunnet  gaa  til  at  jødedommen 
er  blit  en  saadan  centralstation?  Det  ligger  overmaade  nær 
at  stille  dette  spørsmaal:  ti  efter  alt  hvad  vi  hittil  vet  og 
har  lært,  maa  det  staa  for  os  som  om  jødedommen  tvert 
imot  repræsenterer  det  mest  isolerte  og  exklusive  som  tåen* 
kes  kan.  Det  er  jo  imidlertid  ikke  noget  usedvanlig  at  vi 
menneskens  børn  maa  lære  omigjen.  Og  her,  for  dette 
punkts  vedkommende  som  vi  nu  behandler,  er  der  virke* 
lig  traadt  frem  en  ny  læremester,  som  har  noget  at  si  os. 
Det  er  den  oldorientalske  forskning.  Som  i  løpet  av  de 
siste  halvhundre  aar  har  tryllet  frem  for  os  den  gamle  for - 
asiatiske  og  ægyptiske  kultur.  Og  som  til  evidens  har  vist 
os  at  denne  kultur  ikke  er  stanset  op  foran  Palæstinas  græn* 
ser  som  foran  en  dæmning,  men  at  den  ustanselig  er  skyl= 
let  ind  over  israeliternes  og  jødernes  land.  Ja  som  videre 
har  paavist  at  netop  Syrien  og  Palæstina,  som  følge  av  sin 
beliggenhet,  har  været  det  sted  hvor  denne  kulturs  to  ho* 
vedformer,  den  babyloniske  og  den  ægyptiske,  har  møtt 
hinanden  og  indgaat  forbindelse  med  hinanden1. 

Nuvel  —  sier  man  —  la  os  indrømme  at  dette  har  sin 
rigtighet;  la  os  anta  en  tildels  sterk  og  dyptgaaende  ind* 
flydelse  utenifra  hvad  angaar  den  israelitiske  og  jødiske 
kultur  i  sin  almindelighet,  —  derav  følger  dog  ikke  at 
denne  indflydelse  nødvendigvis  maa  ha  strakt  sig  ogsaa 
til  det  specielt  religiøse  omraade.    Dertil  er  simpelthen  at 

1  Jeg  tør  derom  henvise  til  min  bok:  Hvad  jorden  gjemte.  Om  ut- 
gravninger og  textfund  i  Palæstina  og  nabolandene  (1911). 
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svare  at  det  gjennem  nyere  samvittighetsfuldt  og  grundig 
utførte  videnskapelige  undersøkelser  er  godtgjort  at  den 
fremmede  indflydelse  for  israeliternes  ogjødernes  vedkom* 
mende  har  strakt  sig  ogsaa  til  det  specielt  religiøse  om* 
raade.  Jeg  har  i  et  tidligere  skrift  nærmere  gjort  rede  for 
disse  ting,  navnlig  hvad  angaar  det  førexilske  Israel 1 ;  og 
jeg  skal  derfor  her  derom  fatte  mig  i  korthet. 

Der  er  nu  for  det  første  at  lægge  merke  til  de  israeli* 
tiske  fortællinger  hvis  sujet  er  henlagt  til  urtiden:  fortæl* 
lingerne  om  skapelsen,  om  paradis,  om  urfædrene,  om 
syndfloden.  At  disse  beretninger  ikke  er  blit  Israel  tildel 
gjennem  nogen  «aabenbaring»,  derom  behøver  der  nu  sik* 
kert  ikke  længer  at  spildes  ord.  Grundlaget  for  disse  be* 
retninger  er  «hedenske»,  d.  v.  s.  ikke*israelitiske  myter,  som 
gjenfindes  dels  i  den  babyloniske  dels  i  den  ægyptiske 
mytologi.  Dernæst  kan  der  henvises  til  en  institution  som 
sabbaten,  og  desuten  til  visse  former  for  kultus,  visse 
skemata  for  religiøse  hymner  og  for  den  med  religionen 
sammenhængende  visdomslære.  Ogsaa  dette  hører  fra  først 
av  hjemme  inden  det  ene  eller  det  andet  av  de  to  hoved* 
sæter  for  den  oldorientalske  kultur.  Videre  er  det  særde* 
les  bemerkelsesværdig  at  man  i  Ægypten  har  drevet  mo* 
noteistiske  spekulationer;  at  man  sammesteds,  før  Israel 
endnu  existerte,  har  oplevet  en  monoteistisk  reformation; 
at  den  nye  ægyptiske  monoteistiske  religion  efter  alt  at 
dømme  har  hat  sin  repræsentant  i  Jerusalem,  og  at  mindet 
herom  har  holdt  sig  i  den  israelitiske  tradition  tiderne  ned* 
igjennem.  Endelig  er  det  av  interesse  at  se  —  hvad  navn* 
lig  Hermann  Gunkel  har  gjort  opmerksom  paa  —  at  det 
samme  fremmede  mytologiske  stof  som  oprindelig  handler 
om  hvad  der  har  gaat  for  sig  i  urtiden,  det  har  siden  fun* 
det  anvendelse  i  eskatologien,  i  skildringerne  av  hvad  der 
skal  hænde  i  verdens  siste  tider.    Urtid  og  endetid  frem* 

1  W.  Schencke:  Ægypten  —  Israel  —  Babylonien.  En  forelæsning 
over  den  israelitisk-jødiske  religion  i  dens  sammenhæng  og  berøring 
med  naboreligionerne  (1904). 

3  —  Wilhelm  Schencke:   Da  kristendommen  blev  skapt. 
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viser  de  samme  fænomener  og  tilstander  urtidens  kaos 
(tohu  vabohu),  havets  og  dets  dragers  herredømme,  men 
dernæst  ogsaa  den  gamle  gyldne  tidsalders  fredelige  tilstand 
blandt  dyrene,  da  ulven  færdedes  med  lammet,  da  kalven 
og  ungløven  græsset  sammen,  og  kvien  og  bjørnen  sluttet 
venskap1,  —  det  skal  altsammen  indtræffe  igjen  i  den 
siste  tid2. 

Disse  og  lignende  fremmede  mytologiske  og  fantastiske 
træk,  som  efterhaanden,  hos  jøderne,  kom  til  at  træ  nok* 
saa  sterkt  i  forgrunden,  de  spiller  uimotsigelig  en  rolle 
allerede  hos  de  israelitiske  profeter.  Men  —  og  det  er  at 
lægge  vel  merke  til  —  de  rækker  ikke  ind  til  det  centrale 
i  den  profetiske  religion.  De  danner  et  slags  depot,  hvor* 
fra  profeterne  henter  sine  billeder,  sin  stemning,  sin  patos 
(ti  disse  store  mænd  var  alt  andet  end  knastørre  dogma* 
tikere!).  Men  det  som  utgjør  profetiens  væsen,  de  høie 
religiøse  tanker  og  den  dermed  forbundne  høie  moralske 
idealitet,  det  har  profeterne  ikke  hentet  fra  de  fremmede 
mytologier;  det  vældet  frem  hos  disse  mænd  selv  som  av 
en  kilde  fra  jordens  indre.  Og  atter  staar  vi  her  foran  en 
livets  hemmelighet,  som  ingen  religionsforskning  kan  raade. 

Paa  samme  maate  har  den  profetiske  religion  forholdt 
sig  til  det  øvrige  fremmede  stof  vi  netop  har  omtalt:  den 
har  benyttet  det;  det  har  avgit  skemaer  og  former;  men 
profetien  har  fyldt  det  med  sit  eget  indhold  og  med  sin 
egen  aand.  Man  sammenligne  f.  ex.  den  babyloniske  og 
den  bibelske  skapelsesberetning3;  saa  vil  man,  tror  jeg,  faa 
et  bestemt  indtryk  av  hvad  jeg  sigter  til. 

Meget  lettere  fik  de  fremmede  elementer,  de  fremmede 
religiøse  indfly deiser,  for  at  vinde  indpas  og  gjøre  sig  gjæl* 
dende  i  en  følgende  periode,  den  som  begyndte  med  exilet. 
Det  sier  sig  selv  at  netop  exilet  for  en   væsentlig  del 

1  Jes.  11,6  f. 

2  H.  Gunkel:  Schopfung  und  Chaos  in  Urzeit  und  Endzeit  (1895). 

3  Av  det  babyloniske  skapelsesepos  gir  Zimmern  en  oversættelse  i 
Gunkels  Schopf.  u.  Chaos. 
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maatte  bidra  hertil.  Dette  at  Israel  blev  rykket  op  med 
rot,  fjernet  fra  sin  egen  jord  og  plantet  om  paa  en  frem* 
med  jordbund,  som  det  for  fremtiden  skulde  se  sig  hen* 
vist  til  at  suge  sin  næring  av,  det  kunde  naturligvis  ikke 
bli  uten  de  mest  indgripende  følger.  Og  disse  viste  sig  da 
ogsaa  paa  de  mangfoldigste  omraader. 

Omplantningen  av  Israel  var  ikke  noget  enestaaende 
fænomen.  Tvert  imot;  dengang  var  den  alt  begyndt,  den 
vældige  bevægelse  som  assyrerne  først  ga  støtet  til,  og  som 
endte  med  at  rive  ned  de  skillende  gjærder  mellem  de 
mange  store  og  smaa  nationer  og  blande  dem  ind  mellem 
hinanden  og  om  hverandre.  Den  blandingskultur  som 
herav  opstod  i  Forasien,  betjente  sig  av  det  aramæiske 
sprog.  Like  siden  assyrertiden  var  aramæisk  blit  anvendt 
av  det  internationale  diplomati  og  som  handelssprog;  per* 
serne  brukte  det  som  officielt  sprog  i  sine  vestlige  provin* 
ser,  endog  i  Ægypten  og  i.  Lilleasien;  og  det  endte  med 
at  absorbere  de  hjemlige  sprog  baade  i  Babylonien,  i  Føni* 
kien  og  i  Palæstina1.  Efterkommerne  efter  de  deporterte 
israeliter  gik  efterhaanden  helt  op  i  denne  aramæiske  ver* 
denskultur:  de  slog  sig  paa  handelen;  de  skrev  det  ara* 
mæiske  handelssprog,  med  aramæisk  skrift;  de  veiet  efter 
et  nyt  vegtsystem,  maalte  med  nyt  maal,  daterte  efter  en 
ny  kalender.  Der  var  opstaat  en  ny  type.  Dette  var  ikke 
længer  israeliter.    Det  var  jøder. 

16.  Og  disse  jøder  blev  nu,  som  følge  av  sin  stilling 
midt  oppe  i  verdenskulturen,  tillike  utsat  for  en  meget 
sterk  fremmed  paavirkning  av  religiøs  art.  Overensstem* 
mende  med  den  hele  kulturs  præg  hadde  de  religiøse  eie* 
menter  hvorom  der  her  handles,  en  paatagelig  synkretistisk 
karakter.  En  udmerket  illustration  av  deres  art  har  vi  i  en 
stele  fra  den  arabiske  handelsplass  Taima,  i  Hidjas.  Ind* 
skriften  er  forfattet  paa  aramæisk;  den  gud  som  findes  av* 
bildet,  er  arabisk;  det  gevandt  han  bærer,  er  assyrisk;  den 

1  Ed.  Meyer:  Gesch.  d.  Altert.s  III  48.  137. 
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hjelm  han  har  paa  hodet,  er  ægyptisk ;  det  guddomssym* 
bol  som  er  anbragt  ovenover,  er  syrisk  f ønikisk1 .  Og  sam* 
menblandingen  maatte  selvfølgelig  tilta  fra  det  øieblik  av 
da  med  Alexander  den  Store  den  gvæske  kultur  holdt  sit 
indtog  i  Orienten  og  leiret  sig  av  ovenover  den  aramæiske. 
Saa  ser  vi  da,  mere  og  mere  ettersom  tiden  gaar,  hvordan 
i  de  siste  førkristelige  aarhundrer  den  religiøse  synkretisme 
voxer  og  trives.  Elementer  av  den  gamle  babyloniske  re* 
ligion,  blandet  ind  i  persiske  religiøse  forestillinger,  græsk 
lilleasiatisk  Asklepios^dyrkelse,  ægyptisk  Serapis?dyrkelse, 
platonisk  antropologi  og  eskatologi,  —  de  krysser  hver* 
andre,  slaar  ned  paa  hverandre,  befrugter  hverandre. 

Man  kan  betegne  disse  nye  religionsformer  som  «gno* 
stiske».  Man  kan  benytte  et  saadant  sammenfattende  navn. 
Ti  omend  naturligvis  hver  enkelt  av  dem  i  mere  eller 
mindre  grad  har  hat  sit  bestemte  særpræg,  saa  er  der  dog 
ogsaa  visse  grunddrag  som  de  har  fælles,  visse  grundmo* 
menter  som  man  har  kunnet  gjenfinde  hos  dem  alle.  Der 
er  for  det  første  dualismen.  Der  existerer  en  høiere  og  en 
lavere  verden;  oventil  findes  der  et  lysets  og  det  godes  rike, 
nedentil  er  der  et  mørkets  og  det  ondes  rike.  Midt  imel* 
lem  begge,  og  bestaaende  av  en  blanding  av  dem  begge, 
ligger  jorden.  Ogsaa  mennesket  i  dets  herværende  skik* 
kelse  er  blit  til  som  resultat  av  en  saadan  blanding;  det 
væsentlige  ved  mennesket,  dets  sjæl,  stammer  fra  den  høiere 
verden;  dets  legeme  derimot  fra  den  lavere.  Her  paa  jor* 
den  har  i  alle  ting  det  onde  element  overtaket:  disse  reli* 
gioner  har  forsaavidt  en  gjennemgaaende  pessimistisk  grund* 
stemning.  Men  de  er  tillike  haabets  religioner;  de  vet  om 
at  der  findes  en  vei  som  fører  herfra  og  op  til  hint  høie 
lysets  og  salighetens  rike.  Ad  denne  vei  haaber  disse  re* 
ligioners  proselyter  forvisst  at  de  engang  skal  kunne  vandre, 
op  gjennem  de  forskjellige  himle,  som  taarner  sig  den  ene 
over  den  anden,  op  til  den  høieste  himmel,  hvor  de  skal 
træ  frem  for  den  høieste  guds  aasyn,  og  hvor  de  frigjor 

1  Ed.  Meyer,  smst.  144  £;  H.  Gunkel:  Verstandnis  17. 
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for  al  forkrænkelighet  skal  leve  til  evig  tid  K  Men  de  vet 
ogsaa,  disse  mennesker,  at  dette  vidunderlige  kan  de  ikke 
opnaa  ved  egen  kraft.  Der  er  onde  magter  paafærde,  som 
møter  sjælen  paa  dens  himmelvei  og  søker  at  stanse  den 
og  drive  den  tilbake.  Det  vilde  se  ilde  ut  for  de  svake 
mennesker  om  ikke  den  høieste  gud  selv  var  kommet  dem 
til  hjælp.  Rigtignok  ikke  personlig.  Men  han  har  sendt 
ned  til  jorden  en  av  de  øverste  guder,  foråt  han  skulde 
befri  menneskene  fra  alt  ondt.  Denne  guddommelige  for* 
løser  er  da  kommet  hitned  til  verden  for  at  binde  an  med 
ondskapens  hær;  ja  han  er  endog  nedfaren  til  selve  helvede 
for  at  knække  deres  magt.  Og  for  at  gjøre  menneskene 
skikket  for  himmelreisen,  og  foråt  ingen  skal  hindre  dem, 
har  han  indstiftet  sakramenter,  magisk  virkende  handlinger. 
Og  han  har  meddelt  de  troende  hellige  navne,  i  kraft  av 
hvilke  adgangen  til  himlene  skal  staa  dem  aapen2. 

Alt  dette  er  —  vel  at  merke  —  ældre  end  kristendom* 
men.  Og  det  har  sit  utspring  navnlig  i  den  persiske  og 
den  babyloniske  religion. 

Disse  gnostiske  religiøse  nydannelser  hadde  jo  som  følge 
av  hele  den  samtidige  historiske  og  politiske  situation  in* 
gen  anledning  til  at  fremtræ  som  statsreligioner.  Vi  har 
snarere  at  gjøre  med  et  frimur  er  skap,  som  griper  ut  over 
nationerne  og  søker  og  finder  sig  sine  tilhængere,  sine 
indviede,  overalt.  Disse  indviede  slutter  sig  sammen  i  smaa 
private  kredser,  i  konventikler,  i  hemmelige  foreninger.  De 
tar,  som  sagt,  imot  hvem  der  vil  komme.  Men  deres  re* 
ligion  er  en  kostelig  skat,  som  ikke  egner  sig  til  at  kastes 
i  grams  paa  gåterne.  Den  er  en  stor  og  dyrebar  hemme* 
lighet.  Og  for  bedre  at  kunne  bevare  denne  hemmelighet 
overfor  uvedkommende  har  de  en  egen  eiendommelig  sprog* 
bruk,  ifølge  hvilken  dagligdagse  ord  og  vendinger  faar  en 
speciel,  kun  for  de  indviede  forstaaelig,  teknisk  betydning. 

1  W.  Bousset:  Die  Himmelsreise  der  Seele  (Arch.  f.  Rel.wiss.  IV). 

2  Om  navnetroen  se  fornemmelig  W.  Heitmiiller :  «lm  Nåmen  Jesu» 
(1903). 
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Eller  de  anvender  hemmelighetsfulde  sammensætninger  som 
f.  ex.:  det  første  menneske;  den  store  vognstyrer;  den  anden 
død;  det  store  lys;  livets  vand. 

17.  Av  denne,  her  i  sine  store  grundtræk  skildrede, 
gnosis  var  jøderne  omgit  til  alle  kanter;  den  utgjorde  saa 
at  si  paa  en  viss  maate  deres  aandelige  atmosfære,  eller  den 
laa  ialfald  i  luften;  og  det  var  umulig  at  den  i  længden 
kunde  holdes  borte.  Især  maatte  dette  være  tilfældet  hvad 
angaar  jøderne  i  Babylon.  Man  maa  jo  huske  paa  at  der 
var  en  mængde  jøder  som  ikke  benyttet  sig  av  tillatelsen 
til  at  vende  tilbake  til  Palæstina,  men  som  blev  i  Baby* 
lonien,  hvor  de  fortsatte  sin  handel  og  efterhaanden  utvi* 
det  sine  handelsforbindelser  og  derved  ogsaa  i  tidens  løp 
kom  i  stadig  nærmere  berøring  med  sine  ikke-jødiske  om* 
givelser.  Babylon  er  siden  exilet  at  betragte  som  jødedom* 
mens  andet  centrum.  Og  netop  i  Babylonien  har  vi  et 
arnested  og  et  vigtig  utgangspunkt  for  den  gnostiske  reli* 
giøse  synkretisme;  netop  dér  har  den  berøring  og  blanding 
mellem  babylonisk  og  persisk  fundet  sted  som  efter  alt  at 
dømme  har  hat  en  saa  umaadelig  vidtrækkende  betydning  for 
den  følgende  religiøse  utvikling  baade  i  Forasien  og  utenfor. 

Der  kan  da  heller  ikke  være  tale  om  andet  end  at  de 
fremmede  religiøse  elementer  allerede  fra  meget  tidlig  av 
har  strømmet  ind  i  jødedommen,  og  det  ikke  bare  i  den 
babyloniske,  men  ogsaa  i  den  palæstinensiske.  Et  umis* 
kjendelig  vidnesbyrd  herom  har  vi  i  den  første  del,  de 
første  otte  kapitler,  av  Zakarjas  Bok  (fra  tiden  litt  før  500 
f.  Kr.).  Vi  finder  her  en  hel  del  høist  forunderlige  bille* 
der,  tildels  av  en  saa  mysteriøs  karakter  at  profeten  har 
fundet  det  nødvendig  at  tilføie  en  tydning.  Baade  denne 
omstændighet  og  det  at  tydningen  ikke  altid  er  kongruent 
med  billedet,  peker  hen  paa  at  det  er  et  fremmed  stof  vi 
her  har  for  os,  et  som  profeten  ikke  selv  har  skapt,  men 
som  har  foreligget  for  ham,  og  som  han,  vel  eller  ilde,  har 
søkt  at  lægge  tilrette  for  sit  formaal. 
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18.  Forøvrig  er  det  ikke  saa  underlig  om  vi  i  den 
første  del  av  den  efterexilske  tid  ikke  merker  saa  ret  me* 
get  til  gnosticismen  indenfor  jødedommen.  For  det  første 
hadde  jo,  som  ovenfor  nævnt,  de  gnostiske  kredser  en 
tendens  til  hemmelighetskræmmeri,  til  at  holde  sig  for  sig 
selv,  holde  sig  i  det  skjulte.  Og  for  det  andet  —  og  det 
kommer  her  særlig  i  betragtning  —  netop  ved  tiden  omkring 
exilet,  da  det  rotløse  Israel  var  blit  forvandlet  til  hjemløse 
jøder,  som  var  ifærd  med  at  apslukes  og  forsvinde  i  den 
vældige  strøm  av  brogede  folkeslag  og  religioner  som 
hvirvlet  og  bruste  omkring  dem,  da  det  gjaldt  existensen 
av  folkets  levning  og  dermed  ogsaa  bevarelsen  av  den  dyre 
arv  fra  fortiden,  —  netop  da  fik  jøderne  noget  som  kan 
lignes  baade  med  en  fane  som  under  et  slag  samler  trop* 
perne  og  viser  dem  vei,  og  med  en  fæstningsmur  bak  hvil* 
ken  man  finder  beskyttelse.   Det  var  loven. 

Denne  lov,  som  man  tidligere  har  tilskrevet  Moses  og 
henlagt  til  det  israelitiske  folks  begyndelse,  den  hører 
hjemme  her,  i  den  efterexilske  tid  l.  Her  findes  den  situa* 
tion  som  den  er  voxet  frem  av;  her  var  det  man  hadde 
bruk  for  den.  Og  her,  paa  denne  tid,  er  den  da  ogsaa 
i  virkeligheten  blit  til;  derom  kan  ikke  længer  disputeres, 
saasandt  ikke  Wellhausen  og  hans  forgjængere  har  levet  og 
skrevet  forgjæves.  Loven  betegner  en  tvang.  Men  den 
profetiske  religion  trængte  ingen  tvang  og  taalte  ingen  tvang. 
Den  var  som  den  levende  elv,  som  skummer  og  sprøi* 
ter  avsted  med  al  sin  rigdom.  Anderledes  da  denne  elv 
holdt  op  at  rinde;  da  maatte  man  grave  sig  lovens  brønd 
til  at  gjemme  sit  drikkevand  i. 

Indtil  en  dag  en  kvinde  sat  ved  en  brønd  i  samtale 
med  en  mand.  Han  hadde  lovet  hende  levende  vand.  Men 
kvinden  forstod  ham  ikke;  hun  gjorde  ham  opmerksom 
paa  at  brønden  var  dyp,  og  han  hadde  jo  ikke  noget  at 
øse  med.  «Hvorfra  har  du  da  det  levende  vand?  Du  er 
da  vel  ikke  større  end  vor  far  Jakob,  som  har  git  os  brøn* 

1  Se  hvad  ovenf.,  s.  15  a.  1,  er  anført  om  «Prestecodexen». 
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den?»  Da  talte  han  om  at  han  hadde  magt  til  i  menne? 
skenes  indre  at  frembringe  en  vandkilde  som  vælder  frem 
til  evig  liv l.   Han  var  nemlig  større  end  Jakob. 

Men  indtil  den  dag  oprandt,  var  loven  med  sin  strenge 
disciplin  og  sin  exklusive  tendens  en  nødvendighet.  Jø* 
derne  selv  var  sig  det  klart  bevisst.  Det  heter  f.  ex.  et 
sted:  «Nu  da  de  retfærdige  er  samlet  til  sine  fædre,  og 
profeterne  har  lagt  sig  til  at  sove,  og  vi  er  vandret  ut  av 
vort  land,  og  Sion  er  revet  fra  os,  —  nu  har  vi  intet  an* 
det  at  støtte  os  til  end  den  Almægtige  og  hans  lov.»2  Lo* 
ven  utgjorde  i  virkeligheten  selve  fundamentet  for  det 
jødiske  religionssamfund. 

Fordi  loven  har  spillet  denne  overordentlig  betydnings* 
fulde  rolle,  har  den  sat  sit  uutslettelige  præg  paa  jøde* 
dommen,  og  git  den  dette  utseende  av  noget  exklusivt  og  i 
sig  avsluttet  hvorunder  vi  hittil  har  kjendt  den.  Men  dette 
gjælder,  som  det  av  det  foregaaende  vil  forstaaes,  væsent* 
lig  kun  den  officielle  jødedom. 

19.  Nede  i  folkedypet  fandtes  tilgange  som  laa  dypere 
end  selve  den  skillende  og  stængende  lovmurs  fundament, 
og  som  satte  denne  ikke^officielle  jødedom  i  en  forbindelse 
med  de  omgivende  gnostiske  religionsformer  som  maa  ha 
været  endog  temmelig  intim  og  omfattende. 

Det  kan  man  slutte  av  hvad  man  blir  vidne  til  litt  før 
midten  av  det  2.  førkristelige  aarhundre.  Dengang  gjorde 
Antiochus  IV  Epifanes  sit  bekjendte  vanvittige  forsøk  paa 
at  slette  den  jødiske  religion  ut.  Og  de  som  først  og 
fremst  skulde  været  denne  religions  vogtere,  det  gamle 
prestearistokrati,  viste  sig  ikke  stillingen  voxen.  Det  var 
en  uanselig,  indtil  da  ukjendt  presteslegt,  Makkabæerne, 
som  i  det  øieblik  da  nøden  var  paa  det  høieste,  tok  ledel* 
sen,  henvendte  sig  til  den  store  mængde,  tændte  begeistr 
ringens  ild  hos  dem,  og  flammet  dem  op  til  den  nationale 

>  Joh.  4. 
2  Bar.  85,3. 
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frihetskamp  som  endte  med  seier.  Derav  fulgte  for  jøde* 
dommens  vedkommende  en  forrykkelse  av  de  tidligere 
magtforhold.  Dér  hvor  prestearistokratiet  hadde  staat,  dér 
stillet  nu  lægfolket  sig  op.  Det  var  med  andre  ord  demo* 
kratiet  som  holdt  sit  indtog  i  jødedommen.  Og  dermed 
begynder  dennes  anden  periode,  den  senjødiske. 

Følgerne  viste  sig  paa  flere  punkter.  Ved  siden  av 
presterne  traadte  nu  de  skriftlærde  i  forgrunden;  ved  siden 
av  templets  embedsmænd  de  saakaldte  «fromme»,  lægpræ* 
dikanterne.  Og  selve  templet  fik  en  konkurrent  i  syna* 
gogen,  som  i  langt  høiere  grad  end  det  nationale  tempel 
svarte  til  lægfolkets  i  religiøs  henseende  kosmopolitiske 
tendenser. 

Hertil  kommer  saa  sluttelig  det  som  for  os  i  denne 
sammenhæng  er  det  vigtigste:  Samtidig  med  at  disse  nye 
sociale  lag  dukker  frem,  følger  deres  literatur  med  dem  op 
fra  dypet  og  frem  i  overflaten1.  Den  viser  sig  at  ha  alle 
en  religiøs  lægmands=litevaturs  kjendemerker.  Dens  skrif= 
ter,  som  gjennemgaaende  er  pseudonyme,  har  en  omstæn* 
delig  bred  stil,  som  hænger  sammen  med  mangelen  paa 
evne  til  disciplinert  tænkning.  De  ynder  det  groteske,  og 
gir  sig  derfor  kritikløst  en  tøilesløs  fantasi  i  vold.  De  er 
fulde  av  drømmesyner,  visioner,  henrykkelser,  ekstase.  Og 
alt  dette  er  omgit  med  en  sfære  av  hemmelighetsfuldhet: 
det  er  store  hemmeligheter,  navnlig  angaaende  fremtiden, 
hittil  skjult  for  menneskene,  som  nu  gjennem  disse  koste* 
lige  skrifter  avdækkes  og  aabenbares  for  de  troende,  de 
indviede  lemmer  av  de  hemmelige  kredser.  Derfor  beteg 
ner  man  med  et  sammenfattende  navn  denne  literatur  som 
den  «apokalyptiske»  (av  det  græske  verbum  apokalyptein, 
som  betyr:  at  avhylle,  avdække,  aabenbare). 

20.  Av  større  betydning  end  de  nævnte  rent  formelle 
karakteristiska  er  den  omstændighet  at  den  apokalyptiske 
literatur,  til  forskjel  fra  al  tidligere  israelitisk  og  jødisk» 

1  H.  Gunkel:  Verstandnis  28. 
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indvarsler  intet  mindre  end  en  total  forandring  av  den  hele 
verdensanskuelse.  At  komme  fra  det  gamle  Israel  og  den 
ældre  jødedom,  fra  profeternes  religion  og  psalmisternes 
religion,  —  at  komme  derfra  og  til  disse  apokalypser,  det 
er  i  bokstavelig  forstand  at  komme  ind  i  en  helt  ny  ver* 
den.  Israeliterne  og  de  ældre  jøder  er  med  begge  ben 
plantet  fast  i  denne  verden;  de  kj ender  ingen  anden.  De 
vet  nok  om  at  der  engang  skal  ske  noget  ganske  overor* 
dentlig,  at  Gud  selv  skal  gripe  ind  i  historien  og  grund* 
lægge  sit  rike.  Men  endskjønt,  som  tidligere  nævnt,  pro* 
feterne  ved  skildringen  av  denne  begivenhet  tildels  benyt* 
ter  sig  av  fremmede  eskatologiske  billeder  som  hentyder 
til  et  nyt  kaos,  saa  er  det  dog  deres  mening  at  det  nye 
gudsrike  skal  beståa  her,  paa  denne  nærværende  og  nu* 
værende  jord;  dets  konge,  Messias,  er  først  og  fremst  et1 
menneskelig  væsen,  tilhørende  Davids  familie;  og  denne 
konges  undersaatter  er  jøderne,  som  under  hans  ledelse 
skal  bli  jordens  mægtigste  folk.  I  apokalypserne  derimot 
gjør  vi  bekjendtskap  med  en  helt  ny  kosmologi.  Vi  erfa* 
rer  at  der  existerer  et  lysets  rike  med  et  paradis,  hvor  Gud 
regjerer;  og  et  mørkets  rike  med  et  helvede,  hvor  en  som 
kaldes  Satan  regjerer.  Gud  har  paa  sin  side  en  mængde 
engler,  mens  Satan  raar  over  en  hær  av  dæmoner  og 
djævler.  Under  den  nu  bestaaende  verdensorden  har  Satan 
en  forfærdelig  magt,  og  som  ventelig  kan  være  benytter 
han  sig  av  den  til  at  plage  og  pine  de  fromme;  derfor  har 
disse  det  saa  ondt  her  i  verden.  Men  de  vet  at  meget 
snart  skal  hjælpen  komme.  Meget  snart  kommer  Messias, 
—  ikke  profeternes  menneskelige  Messias,  men  et  himmelsk 
præexistent  væsen,  kommende  paa  himlens  skyer.  Han 
skal  binde  an  med  mørkets  magter,  med  djævlene  og  de 
onde  aander,  og  bryte  deres  vælde.  Og  saa  skal  de  fromme 
uhindret  kunne  komme  op  i  himlene  og  leve  hos  Gud 
evindelig.  Og  de  utallige  fromme  som  ved  den  tid  er 
døde,  og  som  profeterne  ikke  visste  raad  for,  de  skal  op* 
staa  og  faa  være  med,  ogsaa  de.    Opstandelseslæren  duk* 
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ker  op  her  i  senjødedommen ;  israeliterne,  profeterne  ibe* 
regnet,  og  de  ældre  jøder  kjendte  den  ikke,  eller  ved* 
kjendte  sig  den  ialfald  ikke.  Forsaavidt  hadde  de  inden 
selve  senjødedommen  sine  repræsentanter  i  sadducæerne, 
om  hvem  det  heter  at  de  ikke  trodde  paa  engler,  og  at  de 
negtet  de  dødes  opstandelse  l. 

Overhodet  kan  det  sies  —  jeg  gjentar  det  —  at  profe* 
ternes  verden  og  apokalypsernes,  senjødedommens,  verden, 
de  er  vidt  forskjellige.  Senjødedommen  har  ikke  sine  røt* 
ter  i  Det  gamle  testament;  den  er  en  utløper  av  den  gam* 
melorientalske  gnosis.  Vel  at  merke:  den  er  ikke  bare  en 
saadan  utløper;  den  har,  ogsaa  den,  loven  til  banner  og 
samlingsmerke.  Den  er  ikke  ophørt  med  at  være  jøde* 
dom;  men  det  er  dog  en  gnostisk  jødedom.  Sin  dualisme, 
sin  pessimisme,  sit  fremtidshaab,  —  den  har  hentet  det  alt* 
sammen  fra  de  gnostiske,  i  siste  instans  væsentlig  paa  den 
persiske  og  den  babyloniske  religion  beroende  religions* 
former. 

21.  Dette  er  en  kjendsgjerning  av  særdeles  stor  vegt 
og  betydning,  naar  man  betænker  hvilken  overordentlig 
fremtrædende  rolle  de  netop  nævnte  idéer  og  forestillinger 
spiller  i  Det  nye  testament  og  i  kristendommen.  Her  har 
vi  med  andre  ord  for  os  ledningstraader  hvorved  kristen* 
dommen  for  fremtrædende  bestanddeles  vedkommende 
gjennem  senjødedommen  er  sat  i  forbindelse  med  det  om* 
givende  græske  og  fremfor  alt  ogsaa  orientalske  religiøse 
milieu,  —  og  derigjennem  videre  i  forbindelse  med  de  store 
gamle  religioner  i  Babylonien,  i  Ægypten,  i  Persien,  i  Lille* 
asien,  i  Syrien. 

Denne  intime  forbindelse  mellem  kristendommen  og 
senjødedommen  vilde  sikkert  ligge  endnu  klarere  for  vore 
øine  om  vi  bare  sat  inde  med  et  større  kj endskap  til  denne 
senjødedom.  Men  det  vi  helst  vilde  ha  besked  om,  det 
hadde,  som  sagt,  en  tendens  til  hemmelighetsfuldhet,  til 

1  Ap.  Gj.  23,8;  Mark.  12,18  og  paral. 
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at  stikke  sig  bort  i  krokene;  det  blev  kanske  aldrig  ned* 
tegnet.  Og  meget  av  det  som  blev  nedskrevet,  ja  den  langt 
overveiende  del  av  den  apokalyptiske  literatur,  er  gaat  tapt 
for  os.  I  en  av  apokalypserne  heter  det:  «Den  Høieste  sa 
til  mig:  De  fireogtyve  bøker  som  du  først  har  skrevet, 
skal  du  offentliggiøre,  saa  baade  de  værdige  og  de  uvær* 
dige  kan  faa  læse  dem»  (hermed  sigtes  til  de  gammeltesta* 
mentlige  skrifter,  som  blev  offentlig  forelæst  i  synagogen). 
«Men  —  heter  det  videre  —  de  siste  sytti  bøker  skal  du 
holde  tilbake  og  kun  overantvorde  til  de  vise  (3:  de  ind* 
viede)  i  dit  folk»  (hermed  sigtes  til  apokalypserne).1  Vi 
er  alene  i  besittelse  av  et  meget  ringe  procenttal  av  disse 
sytti.  Og  navnlig  er  det  de  kredser  og  de  traditioner  in* 
den  senjødedommen  der  særlig  maa  antas  at  ha  øvet  ind* 
flydelse  paa  den  nytestamentlige  kristendom,  som  vi  kun 
har  et  forholdsvis  mangelfuldt  kj endskap  til  og  underret* 
ning  om.  Det  har  en  meget  naturlig  og  nærliggende  for* 
klaring:  Da  jødedommen  støtte  kristendommen  fra  sig, 
vendte  den  sig  ogsaa  bort  fra  disse  kredser,  som  derved 
blev  hjemløse  og  uten  tilhold.  Vi  maa  for  en  stor  del 
slutte  os  til  deres  og  deres  traditioners  art  ut  fra  hvad  der 
foreligger  i  Det  nye  testament2. 

Men  vi  bør  då  ikke  først  og  fremst  søke  hen  til  de  tre 
første  evangelier.  Ti  dér  finder  vi  Jesu  evangelium,  Jesu 
forkyndelse.  Og  med  denne  sin  forkyndelse,  henset  til 
dens  inderste  art  og  væsen,  staar  Jesus  likesaa  fjernt  fra 
jødedommen  i  begge  dens  faser  som  fra  den  kirkelige  dog* 
matik,  —  han  som  var  for  stor  til  at  han  ikke  skulde  for* 
smaa  det  hemmelighetsfuldt  fantastiske  og  groteske;  han 
som  holdt  bjergprækenen;  han  som  for  sin  person  kun 
forlangte  anerkj endelse  av  at  Gud  hadde  sendt  ham;  han 
som,  da  en  faldt  paa  knæ  for  ham  og  spurte:  «Gode 
mester!  hvad  skal  jeg  gjøre  for  at  arve  evig  liv?»  sa: 
«Hvorfor  kalder  du  mig  god?  der  er  bare  én  som  er  god, 

1  4  Ezra  14,45  f. 

2  H.  Gunkel:  Verstandnis  64. 
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nemlig  Gud.»1  Vistnok  har  ogsaa  Jesu  forkyndelse  sit  hb 
knytningspunkt;  ogsaa  fra  den  fører  der  ledningstraader 
tilbake  i  tiden.  Men  disse  traader  ender  andetsteds.  Naar 
vi  følger  dem,  kommer  vi  til  de  store  israelitiske  profeter. 
Først  og  fremst  til  den  største  iblandt  dem:  Jeremias.  «Tu 
der  skal  komme  —  sier  Jahve  —  da  jeg  slutter  en  ny  pakt 
med  Israels  slegt  og  med  Judas  slegt.  Ikke  en  saadan  som 
den  pakt  jeg  sluttet  med  deres  fædre,  dengang  jeg  tok  dem 
ved  haanden  for  at  føre  dem  ut  av  Ægypten.  Nei,  den 
pakt  jeg  i  fremtiden  vil  slutte  med  Israels  slegt  —  sier 
Jahve  —  den  bestaar  deri  at  jeg  lægger  min  lov  i  deres 
indre  og  skriver  den  paa  deres  hjerter.  Og  saa  vil  jeg 
være  deres  gud,  og  de  skal  være  mit  folk.  Da  skal  ikke 
mere  den  ene  behøve  at  undervise  den  anden  om  Jahve. 
Nei,  allesammen,  store  og  smaa,  skal  kjende  mig;  ti  jeg 
vil  tilgi  dem  deres  brøde  og  ikke  mere  komme  deres  syn* 
der  ihu».2  Det  er  væsentlig  den  profetiske  religion  som 
gjennem  Jesu  forkyndelse  er  blit  aandiggjort  og  forklaret, 
religiøst  og  etisk  utdypet,  paa  en  saadan  maate  at  det  maa 
betegnes  som  en  ny  skapelse. 

Og  dog  vilde  det  være  uretfærdig  mot  senjødedommen 
at  overse  at  det  netop  er  den  som,  navnlig  gjennem  sin 
opstandelseslære,  har  forberedt,  ja  vi  tør  vel  si :  muliggjort, 
Jesu  evangelium.  Hvad  mere  er:  gjennem  denne  lære,  og 
ikke  bare  gjennem  den,  har  den  apokalyptiske  senjødedom 
øvet  direkte  indflydelse  paa  evangeliet. 

Og  allikevel  er  det,  som  sagt,  ikke  først  og  fremst  her 
at  denne,  i  siste  instans  ikke-jødiske,  gnostiske,  indflydelse 
har  faat  anledning  til  at  gjøre  sig  gjældende.  Denne  an* 
ledning  fik  den  først  i  den  anden  og  tredje  generation  e£* 
ter  Jesus.  Den  har  dér  git  sig  utslag  navnlig  i  den  litera* 
tur  der  nu  foreligger  for  os  som  paulinsk  og  johanneisk 
(den  sistnævnte  skriver  sig  ikke  fra  apostelenj  ohannes).  Her, 
i  disse  skrifter,  læser  vi  om  saadant  som  at  verden  er  skapt 

1  Mark.  10,17  f. 

2  Jer.  31,31  ff. 
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ved  Kristus;  vi  læser  om  det  at  være  Guds  søn  i  meta* 
fysisk  forstand;  vi  hører  om  forsoning,  om  gjenfødelse ;  vi 
hører  om  et  «kjød»  (sarx)  der  som  saadant  er  fiendsk  mot 
Gud.  Og  vi  finder  i  Johannes-evangeliet  (for  ikke  at  tale 
om  Johannes^apokalypsen,  «Aabenbaringen»)  en  hemmelig* 
hetsfuldhet,  ogsaa  i  sprogbruken,  en  fornemmelse  av  uen* 
delig  dyp,  kun  for  de  likesindede,  de  indviede,  tilgjænge* 
lig  visdom,  som  levende  minder  om  den  gnostiske  apoka* 
lyptik,  og  tydelig  nok  viser  os  paa  hvad  kant  vi  skal  søke 
den  religionshistoriske  tilknytning. 


II.   ENGLER  OG  DJÆVLER 


Forestillingen  om  disse  væsener,  troen  paa  deres  exi* 
stens,  har  spillet  en  overmaade  betydelig  rolle  inden  sen* 
jødedommen;  og  derfra  er  den  kommet  ind  i  kristen* 
dommen. 

Forsaavidt  som  denne  tro  har  karakter  av  tro  paa  aander, 
viser  den  tilbake  til  ældgamle  tider.  Aandetroen,  «animis* 
men»,  polydæmonismen,  kommer  nemlig  tilsyne  allerede 
paa  et  primitivt  trin  av  den  religiøse  utvikling.  I  tidens 
løp  blir  den  av  andre,  «høiere»,  trosforestillinger  trængt 
i  bakgrunden;  den  faar  da  sit  tilhold  nede  i  folkedypet. 
Men  naar  saa  den  herskende  religion  svinder,  fordi  dens 
tid  er  ute  og  den  skal  gi  plass  for  andre  former,  da  kom* 
mer  der  en  mellemtid,  en  overgangsperiode,  da  de  gamle 
«lavtstaaende»  elementer  dukker  frem  igjen  paa  overflaten1. 
En  slik  periode  var  —  som  vi  i  det  foregaaende  har  hørt 
—  for  jødedommens  vedkommende  de  siste  aarhundrer  før 
vor  tidsregning. 

Engle*  og  djævletroen  omfatter  imidlertid  desuten  skik* 
keiser  med  tydeligere  omriss,  av  et  mere  individuelt  præg, 
end  den  store,  væsentlig  ensformige  mængde  av  aander. 
I  samme  grad  som  disse  skikkelser  er  gjenstand  for  den 
nævnte  tro,  viser  denne  tilbake  til  polyteisme. 

1  Jfr.  «Humes  lov»;  David  Hume:  Natural  History  of  Religion 
(k.  8),  paa  dansk  («Religionens  naturlige  Oprindelse  og  Udvikling») 
ved  Cai  Viale  og  Anton  Thomsen,  med  sistnævntes  «Historisk  Indled? 
ning»  (Studier  fra  Sprog?  og  Oldtidsforskning.   Nr.  71.  1906). 
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Endelig  er  at  bemerke  at  forsaavidt  som  djævletroen 
former  sig  til  en  forestilling  om  et  organisert  mørkets  og 
ondskapens  rike  med  en  Satan  til  regent,  har  denne  tro  et 
sterkt  dualistisk  præg. 

Hvor  dominerende  forestillingen  om  engler  og  djæv* 
ler  er  inden  Det  nye  testament,  er  det  overflødig  her  paa 
forhaand  at  peke  nærmere  paa.  Det  vil  være  tilstrækkelig 
at  minde  om  at  den  i  den  evangeliske  tradition  sættes  i 
forbindelse  med  Jesu  person:  da  han  hadde  været  fristet 
av  Djævelen,  kom  engler  og  tjente  ham1.  Det  var  ikke  først 
Justin  som  lærte  at  Kristus  var  blit  menneske  for  at  til* 
intetgjøre  dæmonerne2.  Den  samme  opfatning  møter  os, 
foruten  i  det  øvrige  Nye  testament,  ogsaa  i  de  synoptiske 
evangelier.  Ja,  for  Jesus  selv  var  den  omstændighet  at  han 
drev  ut  dæmoner,  et  vidnesbyrd  om  at  «Guds  rike»,  Guds 
herredømme,  var  umiddelbart  forestaaende3. 

Vi  har  altsaa  her  for  os  et  av  de  tilfælde  hvori  det  viser 
sig  at  senjødedommen  har  øvet  indflydelse,  ikke  bare  paa 
kristendommen  i  speciel  betydning,  men  ogsaa  paa  selve 
evangeliet.  Allerede  dette  vil  være  tilstrækkelig  til  at  vise 
nødvendigheten  av  at  vi  for  en  stund  fæster  os  ved  denne 
side  av  senjødedommen,  og  derunder  ogsaa  har  opmerk* 
somheten  henvendt  paa  de  fremmede  indflydelser  som  her 
kan  ha  gjort  sig  gjældende,  og  som  kan  ha  fundet  anled* 
ning  til  herfra  at  strække  sig  videre,  til  kristendommen. 

A.  ENGLER 
1.    Som  bekjendt  er  det  ikke  først  inden  jødedommen 
forestillingen  om  engler  møter  os.   Om  engler  er  der  tale 
allerede  i  den  førexilske  tid,  hos  israeliterne. 

1  Matth.  4,11;  Mark.  1,13. 

2  Apol.  II  6:  «Menneske  blev  han  for  at  frelse  de  troende  men- 
nesker og  for  at  tilintetgjøre  dæmonerne,  saaledes  som  I  ogsaa  nu  kan 
erkjende  det  av  hvad  som  sker  for  einene  paa  eder»  (idet  Justin  hen* 
viser  til  de  endnu  paa  hans  tid,  d.  e.  omkr.  midten  av  2.  aarh.,  fore? 
kommende  hyppige  utdrivelser  av  onde  aander). 

3  Matth.  12,28;  Luk.  11,  20. 
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Her  kommer  dog  ikke  saa  meget  i  betragtning  det  vel* 
kjendte  uttryk  «Herrens  enge)»,  eller  som  det  rettelig  burde 
lyde  «Jahves  engel»,  eller  ogsaa:  «Guds  (Elohims)  engel».1 
Ti  hermed  sigtes  der  i  mange  tilfælde  tydelig  nok  i  vir* 
keligheten  til  Gud  (eller  Jahve)  selv.  Saaledes  f.  ex.  naar 
det  sies  at  «Jahves  engel»  aabenbaret  sig  for  Moses  i  en 
flammende  ild  som  slog  ut  av  en  tornebusk,  og  det  saa 
strax  bakefter  fortælles  at  «Gud»  ropte  ut  ifra  torne* 
busken:  «Jeg  er  din  fars  gud,  Abrahams,  Isaks  og  Jakobs 
gud.»  «Og  Moses  —  heter  det  videre  —  tilhyllet  sit  an* 
sigt;  for  han  turde  ikke  se  paa  Gud.»2  Han  som  hen  ven* 
der  sig  til  Hagar  ved  kilden  i  ørkenen,  omtales  samtidig 
som  «Jahves  engel»  og  som  «Jahve».3  Paa  andre  steder 
derimot  betegner  «Jahves  engel»  utvilsomt  et  fra  Jahve  selv 
oprindelig  forskjellig  væsen.  Saaledes  i  1.  kap.  av  Zakarjas 
Bok,  hvor  «Jahves  engel»  ber  til  Jahve;4  rigtignok  befin* 
der  vi  os  her  allerede  i  jødedommen.5 

1  maVak  jahvæ  i  det  jahvistiske  kildeskrift,  malak  'ælohtm  i  det 
elohistiske. 

2  2  Mos.  3,2  ff.,  et  «jehovistisk»  (av  «jahvist»  og  «elohist»  sammen* 
sat)  avsnit. 

3  1  Mos.  16;  jfr.  v.  11  med  v.  13. 

4  Zak.  1,12. 

5  Uttrykket  «Jahves  (Guds)  engel»  og  dets  fra  først  av  faktiske 
identitet  med  «Jahve  (Gud)»,  som  har  voldt  fortolkerne  saa  meget 
hodebrudd,  skyldes  helt  enkelt  en  omdannelse  av  tidligere  tiders  naive 
tro  paa  at  Jahve  omgikkes  menneskene  synbart  og  hørbart,  som  det 
ene  menneske  det  andet,  —  en  gudsforestilling  som  senere  generationer 
ikke  kunde  vedkjende  sig;  hvad  før  var  utsagt  om  Jahve  selv,  blev 
nu  overført  paa  hans  «engel».  Jevnfør  hvordan  i  den  gamle  jahvi* 
stiske  fortælling  2  Mos.  11,4  ff;  12,29  Jahve  selv  slaar  «alle  de  første* 
fødte  i  Ægypten»  ihjel,  mens  det  2  Kong.  19,35  er  «Jahves  engel»  som 
dræper  mængder  av  de  assyriske  soldater.  2  Mos.  4,24  (jahvistisk)  er 
det  Jahve  som  overfalder  Moses  og  «vil  ta  hans  liv» ;  i  den  alexan? 
drinske  oversættelse  (Septuaginta)  er  det  ångelos  kyriou  «Herrens  engel». 
Som  vi  ovenf.  har  set  exempler  paa,  har  man,  ved  en  inkonsekvens, 
paa  nogen  steder  latt  de  to  uttryk  «Jahves  (Guds)  engel»  og  «Jahve 
(Gud)»  bli  staacnde  uformidlet  ved  siden  av  hinanden  (andre  exemp? 

4  —  Wilhelm  Schcncke :    Da  kristendommen  blev  skapt. 
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2.  /  de  ældre  dele  av  Det  gamle  testament  er  forestil? 
lingen  om  engler  og  lignende  overjordiske  væsener  i  det 
store  og  hele  sjelden;  og  den  maa  overhodet  sies  snarere 
at  holde  til  i  den  naive  folketro  end  i  hvad  der  kan  beteg* 
nes  som  den  specielt  israelitiske  religion. 

I  et  ældgammelt  mytologisk  bruddstykke,  som  merke* 
lig  nok  har  faat  plass  i  Genesis1,  er  der  tale  om  «guds* 
sønnerne»  eller  «Elohim*væsenerne»,  bene  haælohim2,  som 
engang  indgik  forbindelse  med  jordiske  kvinder,  —  en  be* 
retning  som  der  jo  findes  adskillige  paralleler  til,  ikke  minst 
hos  grækerne.  Disse  bene  'ælohim  er  altsaa,  som  det  frem* 
gaar  av  selve  benævnelsen,  av  guddommelig  natur,  og  for* 
saavidt  tilhørende  samme  kategori  som  Jahve  selv.  Oprin* 
delig  har  de  været  «guder»  ret  og  slet3.  Men  israeliterne» 
for  hvem  Jahve  stod  som  den  høieste  gud,  og,  eftersom 
tiden  gik,  praktisk  talt:  som  den  eneste,  de  gjorde  disse 
guder  om  til  guds*  eller  gudesønner,  for  derved,  ut  fra 
den  forutsætning  at  sønnen  betyr  noget  mindre  end  far'en, 
at  karakterisere  dem  som  ringere  end  Jahve,  altsaa  vel  sna* 
rest  som  «halvguder».  Dog  kaldes  de  ikke  sønner  av  Jahve; 
han  har  hverken  hustru  eller  barn.  Tydelig  ser  vi  her 
hvordan  forestillingen  om  den  slags  væsener  oprindelig  er 
fremmed  for  Jahve*religionen  og  har  sit  utspring  i  ældre, 
polyteistiske  religioner.4 

ler  1  Mos.  31,11.13;  48,15  £;  4  Mos.  22,35.38;  Dom.  6,11  ff.  16).  Se, 
nere  læsere  har  søkt  forklaring  paa  dette  forhold  ved  at  anta  at  der 
bestaar  en  mystisk  sammenhæng  mellem  Jahve  og  hans  sendebud 
(«engel»):  den  sistnævnte  «har  Jahves  navn  i  sig»,  eller  er  hans 
«aasyn»,  pånim  (2  Mos.  23,21;  33,14;  5  Mos.  4,37;  jfr.  Jes.  63,9)  d.  v.  s. 
repræsenterer  Jahve,  eller  betegner  en  aabenbaringsform  for  ham. 

1  1  Mos.  6,1-4. 

2  Jfr.  Ijob  1,6.  Andetsteds  benævnes  de  brie  'elim  (jfr.  E.  Kautzsch: 
Hebr.  Gram.  §  124  q)  Ps.  29,1;  89,7,  og  bnecæljdn  «den  Høiestes  søn* 
ner»  Ps.  82,6. 

3  Og  saaledes  betegnes  de  da  ogsaa  likefrem  Ps.  82,1.6. 

4  H.  Gunkel:  Genesis  (1901)  51. 
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I  skapelsesberetningen  i  1.  kap.  av  Genesis1  sier  Gud 
som  bekjendt:  «La  os  gjøre  mennesker  i  vov  skikkelse  og 
efter  vovt  billede!»  Meningen  har  oprindelig  været  at  Gud 
her  henvender  sig  til  andre  guder  eller  guddommelige  væ* 
sener2.  Disse  utgjør,  er  meningen,  en  himmelsk  vaadsfor* 
samling3,  hvori  Gud  præsiderer,  og  hvor  han  beskjæftiger 
sig  med  sit  rikes  anliggender,  —  man  sammenligne  bl.  a, 
1  Kong.  22,19;  Ijob  1,6;  Ps.  89,6-8;  Dan.  4,14;  7,10;  Aab. 4, 
hvor  denne  gamle  forestilling  om  den  himmelske  raadgivende 
eller  besluttende  gudeforsamling  endnu  skinner  igjennem4. 

Dette  himmelske  statsraad  kjender  vi  nu  igjen  fra  den 
babyloniske  astralreligion5,  som  i  himmellegemerne  saå  gud* 
dommelige  væsener,  —  en  forestilling  som  forøvrig  møter 
os  ogsaa  i  den  gamle  ægyptiske  religion6.    Og  at  der  exi* 

1  Dette  kap.  er  et  stykke  av  det  prestelige  kildeskrift,  «Preste* 
codexen»,  der  er  forfattet  i  Babylonien  paa  exilets  tid  eller  strax  efter. 
Den  forestilling  vi  i  det  umiddelbart  følgende  omtaler,  og  som  —  om 
end  noget  utvisket  —  er  optat  i  det  nævnte  kap.,  er  derimot  betydelig  ældre. 

2  Allerede  Filo  har  her  været  inde  paa  det  rette:  den  omhand* 
lede  pluralis  «antyder  at  Gud  har  benyttet  sig  av  andre  som  sine  med* 
arbeidere»  (De  opif.  mundi  75).  Disse  «andre»  var  ifølge  Filo  «gud? 
dommelige  kræfter»  (theiai  dynåmeis);  et  andet  sted  (De  fuga  69)  for* 
klarer  han  at  disse  «kræfter»  er  ophav  til  den  dødelige  bestanddel  av 
mennesket,  mens  den  udødelige,  menneskets  aand,  skyldes  Gud  selv. 
-  Se  ogsaa  1  Mos.  3,22;  11,7. 

3  Hebr.  sod. 

4  Det  specielle  træk  at  «gudssønnerne»  var  tilstede  ved  skapelsen, 
vender  tilbake  i  det  38.  kap  av  Ijobs  Bok. 

5  Rabutum  (ilu)  anunnaki  \i)aimu  \i)imtim  «de  store  anunnaki,  som 
fastsætter  skjæbnen»,  Keilinschr.  Bibl.  VI  1,  582  f.;  jfr.  eposet  Enuma 
elish,  tavle  III  125  ff.  (=  Keilinschr.  Bibl.  VI  1,21),  hvor  gudeforsam* 
lingen  utgjøres  av  igigi  (specielt:  himmelguderne,  mens  anunnaki  — 
oprindelig  vistnok  en  personifikation  av  «livets  vand»,  me  baldti  — 
særlig  er  knyttet  til  jorden  og  underverdenen).  Jfr.  forøvrig  uttrykket 
theol  boulaioi  «raadgivende  guder»,  Diodor:  Bibl.  hist.  II  30. 

6  Hvor  f.  ex.  Sirius,  Orion,  morgenstjernen,  for  ikke  at  tale  om 
solen  og  maanen,  blev  forestillet  som  guder.  Derimot  saå  man  i  den 
talløse  vrimmel  av  mindre  fremtrædende  stjerner  salig  avdøde,  hvem 
det  var  lykkes  at  naa  frem  til  himlen  for  dér  at  færdes  i  uforgjæn* 
gelig  glans  sammen  med  guderne. 
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sterer  en  sammenhæng  mellem  de  israelitiske  guddomme* 
lige,  men  Jahve  underordnede  væsener,  altsaa  «englene», 
bene  'ælohim  og  lign.,  paa  den  ene  side,  og  stjernerne  paa 
den  anden,  at  med  andre  ord  disse  «engler»  oprindelig  ikke 
er  noget  andet  end  degraderte  stjerneguddomme,  det  synes 
indlysende.  Det  heter  i  den  gamle  israelitiske  sang  som 
nu  staar  at  læse  i  5.  kap.  av  Dommernes  Bok,  at 
fra  himlen  kjæmpet  stjernerne, 
fra  sine  baner  stred  de  mot  Sisera1. 
Meningen  er  selvfølgelig  at  det  var  stjernegWerne,  de 
astrale  guddommelige  væsener,  som  kjæmpet,  under  anfør* 
sel  av  Jahve.  Der  forekommer  desuten  i  Det  gamle  testa* 
ment  et  uttryk  som  lyder  sebå  ha\l)\l)åmajim2  «himlens  hær»3. 
Hermed  sigtes  saavel  til  englene  som  til  stjernerne4.  Til 
grund  for  uttrykket  ligger  forestillingen  om  at  de  mang* 
foldige  stjerner  repræsenterer  likesaa  mange  krigere,  som 
tilsammen  utgjør  den  mægtige  «himlens  hær».  Denne  fore* 
stilling  finder  vi  i  Babylonien,  i  en  tid  som  ligger  langt 
forut  for  Israels  existens5.  Og  likesaa  finder  vi  i  Ægyp* 
ten  i  ældgammel  tid  —  halvandet  tusen  aar  før  Moses  — 
et  utsagn  som  dette:  «Stjernerne  kjæmper,  bueskytterne 
styrter  frem  (mot  fienden)».6  I  Babylonien  er  den  høieste 
gud,  Anu,  øverstbefalende  over  den  himmelske  stjernehær; 
og  i  Israel  benævnes  paa  samme  maate  Jahve  gjentagne 
J  Dom.  5,20. 

2  Synon.  s  bå  hammårdm  Jes.  24,21,  egentlig  «hæren  oppe  i  det 
høie». 

3  Et  uttryk  som  gaar  igjen  endnu  i  Det  nye  testament  i  formen 
stratiå  tou  ouranou  «himlens  hær»  Ap.  Gj.  7,42,  eller  stratiå  ourånios 
«en  himmelsk  hærskare»  Luk.  2,13. 

4  1  Kong.  22,19;  Ps.  148,2;  Jer.  33,22. 

5  Gilgamesh-epos  I  kol.  V  v.  27  f.";  jfr.  Keilinschr.  Bibl.  VI  1,431. 

6  Pyramide-texterne  63  =  Unas  496  ff.  Dog  er  betydningen  av  de 
to  verber  ikke  helt  paa  det  rene.  Muligens  er  der  tale  om  at  stjer- 
nerne segner  av  skræk;  og  nmnm  betyr  kanske  «flakke  om»  eller  lign. 
Imidlertid  kan  det  neppe  være  tvilsomt  at  stjernerne  (\bzw)  her  frem* 
trær  som  krigere,  bueskyttere  (pdtjw). 
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ganger  jahvæ  sebaot  «hærenes  Jahve»1;  og  himmelhæren 
betegnes  derfor  ogsaa  som  «Jahves  hær»2. 

Vi  tør,  som  antydet,  i  disse  israelitiske,  slet  ikke  saa 
hyppig  forekommende  «engle»*(elohim*)  forestillinger  5  med 
høi  grad  av  sandsynlighet  se  avblekede  reminiscenser  efter, 
i  første  række  babylonisk,  men  dernæst  vel  ogsaa  ægyptisk 
mytologi. 

At  vi  her  virkelig  har  med  et  fremmed  stof  at  gjøre, 
et  som  oprindelig  intet  hadde  med  Jahve*religionen  at  be* 
stille,  det  fremgaar  noksom  derav  at  denne  religions  fødte 
talsmænd,  de  israelitiske,  førexilske  profeter,  ikke  en  ene* 
ste  gang  omtaler  eller  nævner  nogen  engel4.  For  disse  pro* 
feter,  for  hvem  Jahve  stod  som  den  i  historien  virksomme, 
altid  og  overalt  tilstedeværende  eller  ialfald  tilstedekom* 
mende  gud,  var  engleforestillingen  overflødig5. 

3.  Men  da  den  gamle  israelitiske  profeti  forstummet, 
og  de  deporterte  israeliter  fik  polyteismen  like  ind  paa  livet 

1  Vistnok  betegnes  herved  efter  den  foreliggende  gl. test.  sprog? 
bruk  Israels  krigerskarer  (jfr.  1  Sam.  17,45);  men  der  kan  neppe  være 
tvil  om  at  uttrykket  oprindelig  har  sigtet  til  stjerne?  eller  englekjæm* 
perne. 

2  s  bå  jahvæ  Jos.  5,14  f.;  jfr.  mahane  'ælohim  den  umaadelig  talrike 
(1  Krøn.  12,23)  gudshær,  1  Mos.  32,3. 

3  Foruten  hvad  ovenf.  er  anført,  kan  endnu  henvises  til  1  Mos. 
18,1  ff.,  jahvistisk,  (hvor  Abraham  i  Hebron  faar  besøk  av  tre  «mænd», 
'anait)im.  Fortællingen  foreligger  i  bearbeidet  skikkelse;  oprindelig  har 
der  vistnok  ikke  været  sigtet  til  Jahve  og  to  engler,  men  til  tre  over* 
menneskelige  væsener  i  almindelighet.  Muligens  ligger  der  til  grund 
en  beretning  om  et  besøk  av  tre  guder;  jfr.  den  fuldstændig  parallele 
fortælling  om  Zeus,  Poseidon  og  Hermes  paa  besøk  hos  Hyrieus;  Ovid: 
Fasti  5,495  ff.  H.  Gunkel:  Genesis  175  ff.)  samt  til  1  Mos.  28,12,  elo* 
histisk,  (hvor  mal'*ke  'ælohim  «gudsengler»  —  oprindelig  vel:  guder 
—  stiger  op  og  ned  ad  himmelstigen). 

4  Hos.  12,5  danner  bare  en  tilsynelatende  undtagelse. 

5  Det  er  karakteristisk  hvad  der  sies  Jes.  63,9  (fra  den  efterexilske 
tid):  «Intet  sendebud,  ikke  nogen  engel  frelste  dem  (nemlig  de  gamle 
israeliter),  men  hans  aasyn»  (d.  v.  s.  han  selv,  en  aabenbaringsform 
for  ham,  se  cvenf.,  s.  49  a.  5). 
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Englene  og  den  ældre  jødedom 


av  sig,  da  indtraadte  der  en  forandring.  Den  kan  spores 
allerede  hos  Hezekiel,  «jødedommens  far».  I  hans  profet* 
bok1  skildres  en  række  visioner;  og  i  dem  spiller  himmel* 
ske  englelignende2  væsener  en  ikke  ganske  ubetydelig  rolle3. 
I  endnu  langt  høiere  grad  er  dette  tilfældet  i  Zakavjas 
profeti4;  her  er  forholdet  det  at  profeten  næsten  uteluk* 
kende  staar  i  rapport  med  engler,  og  ikke  med  Jahve  selv5. 
Ogsaa  de  efterexilske  Psalmer  vidner  om  hvordan  engle* 
troen  har  faat  indpas6. 

Gjennem  denne  tro  var  det,  som  man  av  det  foregaa* 
ende  vil  forståa,  i  siste  instans  polyteismen  som  øvet  ind* 
flydelse  paa  jødedommen.  Og  dog  kan  man  trøstig  paastaa 
at  jødedommen  —  ialfald  den  ældre  jødedom  —  ikke  var 
nogen  polyteistisk  religion.  Ikke  forgjæves  hadde  den  store 
ubekj  endte  profet  som  levde  ved  slutningen  av  det  baby* 
loniske  exil,  og  hvis  skrift  nu  staar  at  læse  som  Jesaja  k. 
40  ff.,  i  de  sterkeste  uttryk  betonet  at  hedningernes  guder 
er  intet,  men  Jahve,  himlens  og  jordens  almægtige  skaper, 
alt7.    Og  heller  ikke  forgjæves  hadde  loven  bøiet  jøderne 

1  Som  blev  avsluttet  aar  571. 

2  De  benævnes  dog  ikke  likefrem  malåk. 

3  Hezek.  8,2;  9,2;  10,2;  40,3;  47,3. 

4  Fra  tiden  kort  før  aar  500. 

5  Her  (f.  ex.  1,9)  optrær  en  «engletolk»  (angelus  interpres),  som  der 
tidligere  (f.  ex.  hos  Amos,  jfr.  7,7  f  )  ikke  hadde  været  bruk  for. 

6  Ikke  alene  lovpriser  «gudssønnerne»  Jahve  «i  himlen»  og  «i  det 
høie»,  hvor  de  «knæler  for  ham  i  hellig  skrud»  (Ps.  29,2;  148,1);  men 
det  er  ogsaa  dem  som  paa  jorden  «utfører  hans  bud»  og  «fuldbyrder 
hans  vilje»  (Ps.  103,20  f.),  hvad  enten  det  nu  gjælder  at  skjærme  og 
hjælpe  de  gudfrygtige  (Ps.  91,11  f  ),  eller  ulykken  skal  sendes  ned  over 
de  ugudelige  (Ps.  78,49). 

7  F.  ex.  Jes.  40,12  ff.;  44,9  ff.;  45,21;  46,9.  Denne  betragtning  av 
de  fremmede  guder  som  fantasifostre  og  i  virkeligheten  ikke  existes 
rende  formaadde  dog  ikke  at  bli  den  eneraadende,  betegnende  nok 
ikke  engang  hos  Deuterojesaja  selv;  jfr.  Jes.  40,26.  Det  laa  betydelig 
nærmere  at  uskadeliggjøre  disse  guder  ved  at  underordne  dem  under 
Jahve. 
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ind  under  sin  strenge  disciplin,  —  denne  lov 1  som  ligner 
den  ældre  profeti  deri  at  den  intetsteds  omtaler  nogen  en* 
gel.  I  den  ældre  jødedom  øver  monoteismen  den  virkning 
at  englene  er  og  blir  bleke  ubestemte  skikkelser,  en  slags 
tilfældig  staffage,  som  man  igrunden  ikke  lægger  større 
merke  til,  fordi  Jahve  staar  i  forgrunden  som  den  alt  an* 
det  overragende  og  overstraalende. 

4.  Men  som  før  er  nævnt  øvet,  eftersom  tiden  gik,  de 
omgivende  fremmede  religionsformer  sin  stille,  men  sterke 
og  vedholdende  indflydelse,  navnlig  i  de  lavere,  dypere 
liggende  lag  av  den  jødiske  befolkning.  Og  da  nu  disse 
lag  ved  Makkabæer*episoden  kom  op  i  overflaten  og  om* 
præget  den  hele  jødedom2,  da  kom  forandringen  tilsyne 
ogsaa  for  engletroens  vedkommende.  Fra  at  være  saa  at 
si  et  fantasiens  leketøi  blir  denne  tro  nu  til  en  integrerende 
bestanddel  av  religionen  og  faar  en  dertil  svarende  pleie 
og  videre  utformning3. 

Og  herunder  kommer  et  moment  i  betragtning  som  det 
er  værd  at  lægge  merke  til:  Fordi  de  fremmede  indflydel* 
ser  inden  senjødedommen  ikke  saa  meget  møter  myndige, 
selvbevisste,  om  sin  egenart  værnende  personligheter  som 
de  store  israelitiske  profeter,  men  faar  anledning  til  at  virke 
direkte  paa  de  motstandsløse,  kritikløst  receptive  brede  lag, 
derfor  lærer  vi  her  i  langt  høiere  grad  end  før  de  angjæl* 
dende  forestillinger  at  kjende  i  en  skikkelse  der  nærmer 
sig  den  oprindelige. 

1  Den  er  nu  mest  kjendt  under  benævnelsen  «Prestecodexen» ;  jfr. 
ovenf.,  s.  15  a  1. 

2  Se  ovenf.,  s.  41. 

3  Allerede  rent  utvortes  viser  dette  sig  deri  at  tallet  paa  englene 
voxer.  Der  blev  jo  ogsaa  stadig  bedre  plass  for  dem,  eftersom  Gud 
rykket  længer  hen  i  det  fjerne  (gudsbegrepets  tiltagende  transcendens). 
Man  taler  om  «tuseners  tusener»  og  «tituseners  titusener»  (Dan.  7,10; 
Hen.  40,1;  60,1;  Aab.  5,11;  jfr.  Hebr.  12,22;  Matth.  26,53  [«mere  end 
tolv  legioner»];  Mark.  5,9);  ja,  englene  er  likefrem  «utallige»  (Hen. 71,8; 
4  Ezra  6,3;  Bar.  48,10;  56,14;  59,11;  jfr.  forøvrig  allerede  Ijob  25,3). 
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Det  fremgaar  saaledes  ogsaa  med  tilstrækkelig  tydelighet 
at  engletroen  har  en  polyteistisk  bakgrund,  og  at  englene 
oprindelig  er  identiske  med  stjernerne.  Ovenf.  er,  under 
jevnførelse  med  den  gamle  babyloniske  forestilling  om  den 
store  himmelske  gudeforsamling,  «som  fastsætter  skjæbnen», 
henvist  bl.  a.  til  det  4.  kap.  av  Daniels  Bok,  hvor  der  for? 
tælles  om  en  «vækter»,  som  kommer  ned  fra  himlen  og 
taler  til  kong  Nebukadnesar  om  et  stort  træ  (et  symbol 
paa  kongen  selv,  eller  paa  hans  forstand),  som  skal  hug* 
ges  ned.  Og  han  føier  til:  «Paa  vækternes  beslutning  be* 
ror  kjendelsen,  og  (ved)  de  helliges 1  bud  er  saken  (av* 
gjort).»  Dette  «vækter»2  er  nu  netop  den  mest  passende 
benævnelse  som  tænkes  kan  paa  en  stjerneguddom,  som 
jo  vaaker  mens  menneskene  sover3. 

Den  oprindelige  identitet  mellem  englene  og  stjernerne 
kommer  til  uttryk  ogsaa  deri  at  englene  beskrives  som 
frembragt  og  bestaaende  av  ild.  Saaledes  sies  det  i  det 
29.  kap.  av  den  slaviske  Henok*bok  om  Gud  at  han  av 

1  «Hellige»,  kaddi\i)tn,  kaldes  englene  (jfr.  Ijob  5,1;  Zak.  14,5;  Ps. 
89,6)  som  tilhørende  den  guddommelige  sfære,  og  ikke  til  betegnelse 
av  nogen  moralsk  fuldkommenhet.  Selv  Gabriel  har  vist  ulydighet, 
og  faat  straf;  Joma  77.  De  engler  som  opholder  sig  i  Guds  umiddel? 
bare  nærhet  (jfr.  aUmukarrabuna,  Koran  sure  83,21),  og  ikke  fjerner 
sig  fra  ham  dag  eller  nat,  kaldes  «de  helligste  av  de  hellige»  (Hen. 
14,23). 

2  Ordet  lyder  i  den  aramæiske  text  etr;  i  syrisk  har  det  likely* 
dende  ord  betydningen  «vaaken»;  Aquila  og  Symmachus  oversætter 
derfor  ogsaa  med  egvegovos.  «Væktere»  kaldes  englene  foruten  i  Da? 
niels  Bok  (4,10.  14.  20)  ogsaa  oftere  i  Henoks  Bok  og  Jubilæernes 
Bok,  samt  Test.  Ruben  5;  Test.  Naftali  3. 

3  Uttrykkelig  sies  det  om  englene  at  de  er  «de  aldrig  sovende» 
(Hen.  39,12  f.;  40,2;  61,12);  Hen.  71,7  tilføies:  «som  holder  vakt  ved 
hans  (Guds)  herlighets  trone».  Da  der  ved  denne  trone  oprindelig 
sigtes  til  firmamentet,  ledes  man  ogsaa  ad  denne  vei  til  tanken  paa 
stjerneguddomme.  Rimeligvis  gaar  selve  betegnelsen  «vækter»  tilbake 
paa  en  babylonisk  betegnelse  for  de  astrale  guddomme,  specielt  dyre? 
kredsens  guder  (jfr.  Diodor  II  30).  Hermed  vil  være  at  sammenstille 
de  saakaldte  Zojesamim  (d.  e.  sofe  fyåmajim  «himmelvæktere»)  i  den 
fønikiske  kosmogoni  hos  Filo  Byblius.    Jfr.  Keilinschr.  u.  AT.3  629. 
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den  stenhaarde  krystalklare  substans  hvorav  himlen  er  dan* 
net,  slog  en  stor  ild,  og  av  ilden  laget  de  legemsløse  hær* 
skarer  hvis  vaaben  og  klær  er  flammende  ild.  Og  i  det 
59.  kap.  av  den  syriske  Baruk*apokalypse  tales  der  om  de 
«flammende  (engle*)  hære»1.  I  det  18.  kap.  av  den  æthi* 
opiske  Henok*bok  læser  vi  likefrem  om  «stjerner»  som  har 
været  ulydige  mot  Guds  befaling  og  derfor  til  straf  er 
hensat  i  et  frygtelig  fængsel,  —  en  forestilling  som  oprin* 
delig  ligger  til  grund  ogsaa  for  uttrykket  «vildfarende  stjer* 
ner2,  for  hvem  mørkets  mulm  er  bevaret  til  evig  tid»,  i  det 
13.  vers  av  det  nytest.  Juda*brev.  Tydeligere  kan  det  ikke 
sies  at  englene  er  astrale  væsener3. 

Selvfølgelig  var  de  dannede  og  intelligente  blandt  jø* 
derne  ikke  saa  mottagelige  for  indflydelser  fra  de  fremmede 
mytologier  som  de  kredser  hvorfra  apokalypserne  skriver 
sig;  der  maa  ha  været  jøder  som  stod  mere  i  kontakt  med 
den  kaldæiske  videnskapelighet.  Et  vidnesbyrd  herom  har 
vi  vistnok  i  det  ovenf.  omtalte  1.  kap.  av  Genesis.  Det 

1  Jfr.  Bar.  21,6;  2  Hen,  1,5:  englenes  aasyn  er  lysende  som  solen, 
deres  øine  som  brændende  fakler ;  der  gaar  ild  ut  av  deres  mund.  De 
er  «som  et  lyn  at  se  til»  (Matth.  28,3).  —  Samme  forestilling  inden  den 
jød.  teol. :  englene  bestaar  av  ild  (Pesikta  3  a);  de  fremstaar  av  den 
ildstrøm  (dinitr)  som  vælder  frem  under  herlighetens  trone  (Hagiga 
14  a).  Med  «Dinur»  og  de  av  den  fremstaaende  engler  sigtes  der  sand? 
synligvis  oprind.  til  «Melkeveien»  og  dens  stjerner.  —  I  Koranen  (38,77) 
fremholder  Iblis  (Diabolus)  at  Gud  har  skapt  ham  av  ild  (djalaktani 
min  ndrin),  hvorimot  Adam  er  skapt  (bare)  av  jord  (tin). 

2  astéves  planétai. 

3  Med  englenes  lysnatur  forbindes  naturlig  forestillingen  om  deres 
glæde  (Hen.  104,4;  Test.  Levi  18).  Forøvrig  følger  det  av  deres 
transcendentale  kvalitet  at  de  er  udødelige  (jfr.  Hen.  15,4)  og  ikke 
trænger  søvn  (se  ovenf),  heller  ikke  mat  og  drikke  (Tob.  12,19),  —  i 
motsætning  til  dæmonerne  (og  likesaa  til  de  arabiske  ginn),  som  lider 
av  en  aldrig  stillet  sult  og  tørst  (jfr.  Hen.  15,11).  De  indgaar  heller 
ikke  kjønslige  forbindelser  (Hen.  15,7;  jfr.  Mark.  12,25).  Englene  har 
imidlertid  fri  vilje  og  selvbestemmelsesret  (Bar.  56,11)  og  kan  fristes  av 
jordiske  kvinders  skjønhet,  og  falde,  efterat  de  først  har  forvandlet  sig 
til  mennesker  (Test.  Ruben  5;  jfr.  1  Kor.  11,10;  jfr.  hvordan  Satan  kan 
«skape  sig  om  til  en  lysets  engel»,  2  Kor.  11,14). 
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sies  dér,  som  bekjendt,  at  solen  og  maanen  og  stjernerne 
av  Gud  er  anbragt  paa  himmelhvælvingen,  foråt  de  som 
lamper  skal  lyse  op  over  jorden.  Det  er  vistnok  primitive 
astronomiske  forestillinger;  men  det  er  dog  virkelig  astro* 
nomi,  og  ikke  mytologi.  Og  dog  gaar  mytologien  igjen 
ogsaa  i  dette  kap.,  naar  det  heter  at  solen  skal  «herske»1 
over  dagen,  og  maanen  «herske»  over  natten.  Vi  kan  ikke 
undres  over  det,  siden  vi  endnu  meget  senere  finder  at 
endog  en  mand  som  apostelen  Paulus  har  betragtet  him* 
mellegemerne  som  besjælede  væsener2. 

5.  I  Henoks  Bok  optrær  «den  hellige  engel  Uriel» 
som  fører  for  «(engle*)  hæren»  eller  «himmellysene»;  «her* 
lighetens  evige  Herre»  har  sat  ham  over  dem  alle3.  I  denne 
Uriel  har  vi  exempel  paa  en  engel  hvis  skikkelse  er  traadt 
saa  vidt  i  forgrunden,  —  som  er  blit  saa  vidt  konkret,  at 
han  har  kunnet  særmerkes  ved  et  eget  navn,  et  nomen 
proprium4.  Der  er  flere,  skjønt  ikke  mange,  saadanne 
engleskikkelser  inden  jødedommen;  og  et  par  av  dem  finder 
vi  igjen  i  Det  nye  testament. 

Den  mest  fremtrædende  og  fremragende  iblandt  dem  er 

1  Jfr.  Ijob  38,33. 

2  1  Kor.  15,40  ff.  Se  Everling:  Paul.  Ang.  u.  Dam.  45  ff.;  G. 
Heinvici:  Der  erste  Brief  an  die  Korinther  (Meyers  Kommentar  iiber 
das  NT.)   1896,  489;  C.  Siegfried:    Philo  von  Alexandria  (1875)  306. 

3  Hen.  20,2;  72,1;  74,2;  75,3;  82,7  og  a.  st.;  jfr.  4  Ezra  4,1;  5,20; 
10,28;  Vit.  Ad.  48.  Han  optrær  derfor  ogsaa  gjerne  som  angelus  in= 
terpres  hvor  det  gjælder  at  forklare  fænomener  vedrørende  himmel? 
legemerne.  —  Naar  Uriel  tillike  er  stillet  over  Tartarus  (Hen.  20,2; 
jfr.  Sib.  II  229),  er  grunden  vistnok  den  at  dér  opholder  solen  sig  om 
natten.  A.  Bertholet:  Die  judische  Religion  von  der  Zeit  Esras  bis 
zum  Zeitalter  Christi  (Grundriss  der  theol.  Wissenschaften  II  2) 
1911,  383. 

4  Se  derimot  Dom.  13,18;  1  Mos.  32,30.  —  Englenavnenes  etymo= 
logi  og  oprindelse  frembyr  et  religionshistorisk  problem,  som  hittil  er 
uløst.  «Uriel»  kan  tænkes  at  hænge  sammen  med  'dr  «lyse,  straale» 
(som  subst.  «lys»). 
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utvilsomt  Mikael1.  Han  er  nemlig  det  isvaelitiske  folks 
skytsengel2.  Allerede  i  Deuteronomium3  er  der  tale  om 
at  Jahve  har  tildelt  jordens  folkeslag  solen  og  maanen  og 
stjernerne,  himlens  hele  hær,  d.  v.  s.  at  han  har  fordelt 
disse  stjerneguder  paa  de  forskjellige  nationer,  som  saa 
ærer  dem  og  dyrker  dem4.  Og  paa  samme  maate  heter 
det  i  Jesus  Siraks  Bok5:  «Over  ethvert  folk  indsatte  han 
(Gud)  en  (englen)  fyrste»6.  I  Daniels  Bok7  nævnes  der 
én  skytsengel8  for  Persien  og  en  anden  for  Grækenland 
(«Javan»);  den  engel  (rimeligvis  Gabriel)  som  i  det  an* 
gjældende  kap.  taler  med  Daniel,  fortæller  at  han  i  21 
dage  har  kjæmpet  med  Persiens  skytsengel,  indtil  sluttelig 
Mikael  kom  til  hjælp;  «og  saasnart  den  kamp  er  tilende 
—  sier  han  —  kommer  Grækenlands  skytsengel»9.  Det  ro* 
merske  folks  («Edom»s)  skytsengel  hette,  ifølge  den  senere 
jødiske  tradition,  Samael.  Ægyptens  engel  hette  Usa10. 
Og  videre  nævnes  der  englefyrster  for  Babel  og  Medien  n. 

1  W.  Bousset:  Rei.  d.  Jud.s2  376  f.;  A.  Bertholet:  Jiid.  Rei.  381  f.; 
og  specielt  Lueken:  Michael  (se  ovenf.,  s.  21a.  1). 

2  «Den  store  (engle?)  fyrste,  som  værner  om  dine  (Daniels)  lands* 
mænd  (d.  e.  Israel)»,  Dan.  12,1 ;  jfr.  10,21.  Mikael  er  «sat  over  den 
beste  del  av  menneskene,  nemlig  over  Israels  folk»,  Hen.  20,5. 

3  D.  e.  den  saakaldte  «Femte  Mosebok»  (se  ovenf.,  s.  15  a.  1). 

4  5  Mos.  4,19;  jfr.  17,3;  32,8  (Sept.:  «Da  den  Høieste  fordelte  fol* 
kene,  adspredte  Adams  børn,  fastsatte  han  folkenes  grænser  overens* 
stemmende  med  tallet  paa  Guds  engler»;  hebr.  bør  læses  brie  'el  for 
b  nc  jisrå'el). 

5  Fra  begyndelsen  av  2.  aarh.  f.  Kr. 

6  Sir.  17,17. 

7  Forfattet  omkr.  aar  165  f.  Kr. 

8  Egentl.  «høvding,  fyrste»,  far.  Samme  uttryk  brukes  Est.  1,14 
om  de  persiske  og  mediske  stormænd. 

9  Dan.  10,13.20. 

10  Hænger  det  sammen  med  det  ægyp.  wd?=t  «øie»,  eller  med  wd? 
«være  sund,  velbeholden,  fornøiet»  etc.? 

11  F.  Weber:  Jiidische  Theologie  auf  Grund  des  Talmud  und  ver* 
wandter  Schriften  (1880;  *1897)  170;  Lueken:  Michael  13. 
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Man  visste  at  der  ialt  existerte  72  englefyrster  l.  —  I  denne 
forestilling  om  de  forskjellige  nationers  skytsengler  har  vi 
vistnok  at  se  et  vidnesbyrd  om  fremmed  indflydelse.  Man 
kunde  jo  nok  tænke  sig  at  jøderne,  efterat  de  hadde  de* 
gradert  de  fremmede  guder  til  engler,  av  sig  selv  hadde 
fundet  paa  i  disse  engler  at  se  de  forskjellige  fremmede 
folkeslags  beskyttere.  Men  derfor  skulde  dog  likefuldt 
Jahve,  han  og  ingen  anden,  været  Israels  beskytter2.  Men 
vi  hører  jo  at  ogsaa  «Israel»  —  det  vil  i  virkeligheten  si:, 
jøderne  —  fik  sin  egen  skytsengel:  Mikael3. 

Denne  Mikael  spiller  en  vigtig  rolle  ved  den  store  dom. 
Rimeligvis  er  det  ham  der  sigtes  til  ved  den  erkeengel  som 
ifølge  det  4.  kap.  av  Første  Thessaloniker^brev  skal  ind* 
varsle  opstandelsen  og  dommen  ved  sit  rop  eller  ved  sit 
støt  i  basunen4.  Han  fører  de  himmelske  bøker  og  lægger 
dem  frem  ved  dommen,  under  hvilken  han  ogsaa  fungerer 
som  «skriver»5.  Sammen  med  Gabriel  og  Rafael  skal  han 
tillike  exekvere  de  domme  som  er  fældt,  f.  ex.  over  de 

1  Man  antok  derfor  ogsaa  at  der  fandtes  i  det  hele  72  folkeslag. 
Andetsteds,  f.  ex.  Test.  Naftali  (hebr.)  8,  omtales  70  engler  og  70  folke? 
slag.  Dette  tal  fik  man  saa  paa  en  eller  anden  maate  ut  av  «folke* 
tavlen»  1  Mos.  10.  Jfr.  utsendelsen  av  de  70  discipler,  Luk.  10,1. 

2  Saaledes  som  det  ogsaa  uttrykkelig  sies  5  Mos.  32,9;  Sir.  17,17; 
Jub.  15,32. 

3  Det  ligger  nær  at  anta  at  det  er  den  persiske  religion  som  her 
har  øvet  indflydelse  paa  den  jødiske.  I  Mazda*religionen  optrær  fra= 
vashievne  (nypersisk:  ferverne)  som  beskyttende  aander,  ikke  alene  for 
det  enkelte  individ,  men  ogsaa  «hver  for  sin  slegt,  sin  bygd,  sin  egn 
og  sit  land»,  Yasht  13,66  («Farvardin  Yasht» ;  jfr.  Textbuch  zur  Religi* 
onsgeschichte,  ed.  Edv.  Lehmann,  273;  Fråmmande  Religionsurkunder, 
ed.  Nathan  Soderblom,  II  739  ff.,  spee.  746).  Ikke  alene  styrker  de  i 
kampen  menneskene,  men  kjæmper  ogsaa  selv  mot  de  usynlige  onde 
aander.  Ogsaa  de  persiske  Amesha  spenta  (se  nedenf.)  kan  opfattes 
som  en  slags  skytsengler,  enhver  inden  sit  omraade.  Edv.  Lehmann: 
Zarathustra  1  83  ff. ;  N.  Soderblom :  Les  Fravashis.  Revue  de  1'hist.  des 
religions  XXXIX  (1899)  378;  E.  Stave:  Einfluss  207.  210. 

4  1  Thes.  4,16;  jfr.  1  Kor.  15,52. 

5  Visio  Jes.  9,21  ff.;  Hen.  90,17.20.22;  jfr.  89,70. 
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faldne  engler1.  Som  Israels  skytsengel  skal  Mikael  i  hine 
onde  dage  kjæmpe  for  sit  folk.  «Paa  den  tid  —  heter  det 
i  Daniels  Bok  —  skal  Mikael  staa  frem,  den  store  (engle*) 
fyrste,  som  værner  om  dine  (Daniels)  landsmænd»2.  Man 
saå  i  ham  den  «anfører  for  Jahves  hær»3  hvorom  der  i 
i  Det  gamle  testament  fortælles  at  han  engang  møttes  med 
Josua4.  Og  i  «Johannes'  Aabenbaring»  skildres  han  som 
den  der  i  spissen  for  sine  engleskarer  fører  krig  mot  dra* 
gen  (d.  e.  Satan)  og  hans  hær5. 

Som  Mikael  er  i  virksomhet  ved  verdens  ende,  saa  har 
han  ogsaa  været  det  fordum  ved  verdens  begyndelse,  ved 
skapelsen.  I  Henoks  Bok  tales  der  om  en  frygtelig  «ed» 
(eller  trylleformel),  ved  hvis  hjælp  «himlen  blev  befæstet 
og  ophængt»  og  «jorden  grundlagt  paa  våndet»6;  «og  — 
heter  det  —  Gud  la  denne  ed  i  Mikaels  haand»7. 

Optrær  Mikael  i  disse  og  lignende  forbindelser  som 
den  overvældende  majestætiske,  den  strenge  og  krigerske, 
saa  viser  han  sig  paa  den  anden  side  som  «c/en  barmhjer= 
tige  og  langmodige  Mikael»8.  Sin  omsorgsfulde  menneske* 
kjærlighet  lægger  han  for  dagen  bl.  a.  derved  at  han  tar 
sig  av  de  døde,  baade  deres  sjæl  og  deres  legeme.  Det 
var  ham  som  sammen  med  Uriel  begrov  Adam  og  Abel9. 
Og  i  det  nytest.  Juda*brev  (v.  9)  læser  vi  om  hvordan  han 
engang  stredes  med  Djævelen  om  liket  av  Moses 10.  Det 

1  Hen.  90,22  ff.;  10,4.9.11. 

2  Dan.  12,1. 

3  )ar  s  bå  jahvæ,  Sept. :  archistratcgos. 

4  Jos.  5,13  ff 

5  Aab.  12,7  ff. 

6  Jfr.  Ps.  24,2;  136,6. 

7  Hen  69,15  ff. 

8  Hen.  40,9;  jfr.  Ase.  Jes.  9,23  (magnus  angelus  Michael  deprecans 
semper  pro  humanitate  et  humilitate). 

9  Vit.  Ad.  48. 

10  I  parsismen  (Avesta)  vet  man  om  at  menneskets  sjæl  efter  døden 
er  utsat  for  angrep  av  de  onde  aander;  mellem  dem  og  de  gode  aan= 
der  opstaar  derfor  en  kamp  om  sjælen  (Vendidad  7,52;  19  28).    I  en 
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var  fremdeles  Mikael  som  under  Henoks  ekstase  ledsaget 
ham  paa  hans  himmelfart l.  Det  var  Mikael  som  salvet 
Henok  og  iførte  ham  hans  himmeldragt,  hvori  han  i  den 
høieste  himmel  skulde  fremstille  sig  for  Gud 2.  Og  det  var 
den  samme  erkeengel  som  førte  Adam  —  likeledes  i  ekstase  — 
op  til  paradis,  til  møte  med  Gud3.  Naar  menneskenes 
skytsengler  har  gaat  omkring  og  samlet  ind  i  sine  kurver 
menneskenes  gode  gjerninger  i  form  av  blomster,  avlever 
rer  de  kurvene  til  Mikael,  og  han  bærer  saa  de  gode  gjer* 
ninger  i  en  stor  skaal  frem  for  Gud.  Fra  Gud  bringer 
han  til  gjengjæld  glædens  olje  med  sig  tilbake  til  de 
fromme4.   Mens  Satan  i  «Johannes'  Aabenbaring»  betegnes 

midrash  til  Deuteronomium  (31,14)  skildres  hvordan  «den  ryggesløse 
engel  Samael,  alle  sataners  overhoved»  søker  (som  i  Avesta)  at  faa  fat 
paa  Mose  sjæl  (ikke  hans  legeme).   Jfr.  forøvrig  Ijob  33,22  ff. 

1  Hen.  71,3.  —  Paa  lignende  maate  stiger  ifølge  parsismen  Sraosha 
med  sjælen  op  gjennem  luften  og  hen  til  domstolen  ved  Cinvat?broen. 
Jfr.  Edv.  Lehmann;  Zarathustra  II  250  ff.  Det  specielle  træk:  himmel? 
fart  under  ekstase,  møter  vi  inden  parsismen  først  forholdsvis  sent. 
Mest  kjendt  er  vel  Arda?Virafs  apokalypse  (muligens  fra  4.  aarh.  e.  Kr.), 
hvori  fortælles  om  Arda?Viraf,  den  aller  frommeste  av  de  syv  from* 
meste  Mazda?troende.  Han  blev  sendt  op  til  himlen  for  av  Ormuzd  at 
faa  en  aabenbaring  angaaende  den  sande  religion ;  —  fik  en  drik  som 
hensatte  ham  i  ekstase;  mens  hans  legeme  i  syv  dage  blev  liggende 
urørlig,  vandret  hans  sjæl  gjennem  de  forskjellige  himmelrum,  under 
ledsagelse  av  Srosh  og  Atar,  som  altsaa  ved  den  leilighet  spillet  samme 
rolle  overfor  den  persiske  visionær  som  Mikael  overfor  Henok.  Skildr 
ringen  av  hvad  Arda?Viraf  under  farten  hen  til  Guds  bolig  fik  se  — 
navnlig  de  saliges  glæder  og  de  fordømtes  pine  —  minder  paafaldende 
om  hvad  man  kan  læse  i  lignende  skrifter  av  jødisk  og  kristelig  op? 
rindelse. 

2  2  Hen.  22,6  ff. 

3  Vit.  Ad.  25. 

4  2  Bar.  11  ff.  —  Rørende  skildres  hvordan  de  onde  menneskers 
skytsengler  kommer  graatende  og  klagende,  med  tomme  kurver,  frem 
for  Mikael;  de  ber  om  at  faa  slippe  fri  fra  sin  haabløse  tjeneste.  Men 
Mikael  svarer  dem  fra  Gud:  «Hør  I  engler,  I  har  ikke  faat  paabud 
om  at  vike  fra  de  syndige  mennesker,  men  det  er  paalagt  eder  at  tjene 
dem,  indtil  de  gjør  bod  og  omvender  sig;  det  er  mig  som  skal  dømme 
dem,  sier  Herren.»  —  Som  allerede  ovenf.  (s.  60  a.  3)  antydet,  mindes  man 
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som  den  store  kategdr,  den  store  «anklager»,  som  anklager 
menneskene  for  Gud  dag  og  nat  l,  saa  er  Mikael  den  store 
synégdr,  han  som  «forsvarer»,  menneskenes  store  defensor2, 

—  han  som  har  saa  kjærlighetsfuldt  et  hjerte  at  han  ved 
synet  av  de  faldne  engler  først  og  fremst  gripes  av  den 
dypeste  medlidenhet3.  Han  er  den  himmelske  ypperste* 
prest,  hvis  alter  befinder  sig  i  den  fjerde  himmel  («Zebul»)4, 

—  overensstemmende  med  beskrivelsen  i  Aabenbaringen : 
«Og  en  anden  engel  kom  og  stillet  sig  ved  alteret,  og  han 
hadde  et  røkelsekar  av  guid;  og  der  blev  git  ham  en 
mængde  røkelse,  foråt  han  skulde  lægge  den  til  alle  de 
helliges  bønner  paa  det  guldalter  som  var  foran  tronen»5. 

ved  denne  skytsengel4eori  (jfr.  Matth.  18,10)  om  de  persiske  fravashis 
(jfr.  ogsaa  romernes  genii).  Se  især  Ap.  Gj.  12,12  ff,  hvor  menneskets 
skytsengel  er  identisk  med  hans  egen  dobbeltgjænger.  Paa  lignende 
maate  betragter  parsismen  fravashierne  som  den  evige  og  guddommen 
lige  bestanddel  av  menneskene,  deres  himmelske  urbillede;  saalænge 
vedkommende  menneske  lever,  opholder  dets  fravashi  sig  i  himlen  og 
skjærmer  derfra  mennesket  (fravashi  =  «beskyttelse»);  efter  døden  for? 
enes  sjælen  med  sin  fravashi,  og  opnaar  derved  udødelighet.  Dog  er 
det  bare  den  rettroende  som  har  en  fravashi  (fravashi  ogsaa  =  «troes* 
bekjendelse»),  —  Det  maa  dog  tilføies  at  ogsaa  i  Babylonien  forestil* 
lingen  om  en  «menneskets  (skyts-  gud»)  eller  «(skyts-)  gudinde»  (il 
eller  i)t)tar  ameli;  jfr.  ilija  «min  gud»,  i)t)tarja  «min  gudinde»)  var  vel= 
kjendt;  en  slik  skytsaand,  som  hos  de  store  guder  gaar  i  forbøn 
for  vedkommende  menneske,  kan  ogsaa  vike  fra  ham  i  vrede,  naar 
han  synder;  jfr.  Keilinschr.  u.  AT.3  454  f.  —  Test.  Josef  6  optrær 
«Abrahams  engel»  som  Josefs  skytsengel. 

1  Aab.  12,10. 

2  «R.  Jose  sa:  Hvem  er  det  vel  Mikael  og  Samael  ligner?  De 
ligner  defensor  (s'negdr)  og  aktor  (katcgor»),  Shemot  rabba,  par.  18 
til  2  Mos.  12,29;  jfr.  Lueken :  Michael  22. 

3  Hen.  68,2  f. 

4  Hagiga  12  b:  «I  Zebul  befinder  sig  Jerusalem,  templet  og  et  op? 
bygget  alter;  og  Mikael,  den  store  (engle-)  fyrste,  staar  og  bringer  offer 
paa  det.»  —  Da  Mikaels  navn  lød  som  den  doxologiske  formel  ml 
ka  el  «hvem  er  som  Gud!»,  tilla  man  ham  som  en  hovedfunktion  at 
prise  Gud. 

5  Aab.  8,3. 
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Mikael  har  faat  navnet  «Melkisedek»;  og  man  anvendte 
paa  ham  den  110.  psalme1.  Utvilsomt  er  det  ogsaa  Mikael 
der  sigtes  til  i  «Patriarkernes  Testamenter»,  naar  det  heter: 
«Nærm  eder  Gud  og  den  engel  som  ber  for  eder;  ti  han 
er  midleren  mellem  Gud  og  menneskene  til  fred  for  Israel»2. 

Jeg  har  dvælet  saavidt  længe  ved  Mikael,  fordi  man 
vistnok  vanskelig  kan  komme  fra  at  denne  skikkelse  har 
været  ialfald  av  nogen  betydning  for  utformningen  av  den 
nytest,  kristologi. 

En  anden  engel,  som  likeledes  spiller  en  rolle  i  Det 
nye  testament,  er  Gabriel;  ifølge  den  kristelige  legende  var 
det  ham  som  forkyndte  presten  Zacharias  at  han  skulde 
faa  sønnen  Johannes,  og  likeledes  ham  som  forkyndte 
Maria  at  hun  skulde  faa  sønnen  Jesus3.  Likesom  Mikael 
er  Gabriel  en  av  de  høie  engler  som  gaar  frit  ut  og  ind 
i  himmelpalasset,  hvor  de  opholder  sig  i  Guds  umiddel* 
bare  nærhet4;  derfra  har  de  øie  med  hvad  som  foregaar 
paa  jorden,  samtaler  derom  med  Gud5,  og  utfører  hans  straffe* 
domme  (se  ovenf.).  Fremdeles  i  likhet  med  Mikael  gaar 
Gabriel  i  for  bøn6;  og  sandsynligvis  er  det  ham  der  sammen 
med  Mikael  skjærmer  Israel7.  Ifølge  Henoks  Bok  er  han 
«sat  over  paradis,  slangerne  og  keruberne»8.  Naar  det  kan 
sies  om  ham  at  han  «er  stillet  i  spissen  for  alle  kræfter»9, 

1  Lueken:  Michael  31. 

2  mesites  theou  kai  anthrdpdn  epi  eirenes  Israel,  Test.  Dan.  6. 

3  Luk.  1,11  ff.;  1,26  ff. 

4  Hen.  71,8;  jfr.  Luk.  1,19. 

5  Hen.  9,1  ff. 

6  Hen.  40,6. 

7  Dan.  10,13.20,  se  ovenf  —  Forøvrig  optrær  han  i  Daniels  Bok 
som  angelus  interpres,  8,15  ff.;  9,21  ff;  paa  sistnævnte  sted  meddeler  han 
Daniel  den  berømte  profeti  om  de  70  «uker»,  d.  e.  aar^uker. 

8  Hen.  20,7.  Dette  i  forbindelse  med  tydningen  av  hans  navn 
som  «Guds  mand  (gabr)»,  jfr.  «manden  Gabriel»,  Dan.  9,21,  kan  synes 
at  peke  hen  paa  det  himmelske  urmenneske  som  det  væsen  hvorfra 
denne  engleskikkelse  har  sin  oprindelse. 

9  Hen.  40,9 ;  jfr.  gåbar  «være  sterk». 
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da  gir  det  os  muligens  et  vink  om  at  Gabriel  —  og  ikke 
Mikael  —  oprindelig  har  været  den  høieste  engel 

Atter  en  anden  engel  er  Rafael.  Det  for  ham  specielle 
er  at  «alle  menneskenes  sygdomme  og  saar  hører  ind  un? 
der  ham» 2.  Han  er  derfor  ogsaa  «sat  over  menneskenes 
aander»3,  forsaavidt  nemlig  som  det  er  disse  der  fører 
menneskene  sygdomme  paa  halsen.  Rafael  har  saaledes  magt 
til  at  helbrede4.  Der  er  endvidere  Fanuel5  og  Jeremiel^. 
Og  der  er  endnu  nogen  erkeengler  hvis  skikkelse  har  løst 
sig  saavidt  ut  fra  den  store  engleskare  at  de  har  kunnet 
særkjendes  gjennem  et  eget  navn  ',  —  uten  at  de  dog  paa 
langt  nær  er  blit,  ialfald  for  os,  til  saa  konkret  en  figur 
som  Mikael. 

1  Hvad  han  fremdeles  er  i  Koranen,  hvor  Gabriel  (Gibril)  indtar 
den  første  og  Mikael  (Mikal  ell.  Mikå'il)  den  anden  plass;  forøvrig  er 
begge  disse  stillet  høiere,  i  en  klasse  for  sig,  end  «englene  (mald'ika); 
sure  2,92;  66,4. 

2  Hen.  40,9;  idet  hans  navn  er  sat  i  forbindelse  med  verbet  våfå 
«helbrede». 

3  Hen.  20,3. 

4  Tob.  3,16  ff  ;  jfr.  Hen.  10,7. 

5  Hen.  40,7  anføres  som  hans  særlige  funktion:  at  holde  væk 
satanerne,  saa  de  ikke  faar  træ  frem  for  Gud  og  anklage  og  mistæn? 
keliggjøre  menneskene,  —  nemlig  forinden  disse  faar  gjort  bod;  jfr. 
v.  9:  Fanuel  «er  sat  til  at  vaake  over  deres  bod  og  haab  som  er  ar? 
vinger  til  evig  liv»  (idet  man  vistnok  har  bragt  hans  navn  PeniVel  i 
forbindelse  med  et  uttryk  som  penu—elaj  «omvend  eder  og  kom  hit 
til  mig!»  Jes.  45,22,  —  mens  navnet  i  virkeligheten  snarere  maa  be* 
tragtes  som  sammensat  av  pånim  «ansigt»  og  'e/  «Gud»  og  tydes  som 
henspillende  paa  en  aabenbaringsform  for  Gud;  jfr.  2  Mos.  33,14; 
Jes.  63,9). 

6  jTahm'' el,  Jeremiel;  jfr.  4  Ezra  4,36,  hvor  han  svarer  «de  retfærdi* 
ges  sjæle  i  deres  kammere»;  i  den  kopt.  Elias?apokalypse  (ed.  Steindovjf) 
er  «Eremiel»  den  engel  som  i  underverdenen  fører  tilsyn  med  de  døde; 
jfr.  Hen.  20,7  (G1)  :  Remeiel  .  .  hån  étaxen  ho  thebs  epi  ton  anistaménon. 

7  Raguel,  Hen.  20,4;  23,4;  2  Hen.  33,6;  Sarasael,  2  Bar.  4  (Hen. 
20,6:  Sarakael,  Sariel);  Ramael,  Bar.  55,3;  63,6,  og  a.  st.  Senerehen 
har  jøderne  komponert  en  mængde  englenavne,  se  Schwab:  Vocabu- 
laire  de  1'angélologie  d'aprés  les  manuscrits  hébreux  de  la  Bibliothéque 
nationale. 

5  —  Wilhelm  Schencke:    Da  kristendommen  blev  skapt. 
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6.  En  langt  vigtigere  rolle  end  som  enkeltindivider 
spiller  derfor  disse  erkeengler  som  gruppe. 

Englene  i  det  hele  tat  har  man  inddelt  i  forskjellige 
grupper  eller  rangklasser,  —  et  nyt  vidnesbyrd  om  hvor 
mægtig  disse  væsener  i  senjødedommen  har  holdt  sit  ind* 
tog  i  religionen  og  formaadd  at  beskjæftige  den  religiøse 
fantasi.  I  den  slav.  Henok*bok  f.  ex.  regnes  op:  erkeeng* 
ler,  kræfter  (d.  e.  dynåmeis),  herredømmer  (kyriotetes),  mag* 
ter  (archai),  myndigheter  (exousiai),  keruber,  serafer,  troner 
(thronoi),  ofannim l.  Disse  samme  klasser  og  denne  samme 
rangordning  er  saa  fra  jødedommen  gaat  over  til  kristen* 
dommen.  Man  finder  dem,  som  bekjendt,  igjen  i  den 
nytest,  brevliteratur.  I  Brevet  til  kolossenserne  f.  ex.  tales 
der  om  troner,  herredømmer,  magter,  myndigheter2.  I  Bre* 
vet  til  efeserne  er  der  tale  om  «enhver  magt  og  myndig* 
het  og  kraft  og  herredømme»3. 

En  saadan  egen  gruppe  for  sig  danner  nu  altsaa  ogsaa 
«evke englene»,  archångeloi.  De  utgjør  den  høieste  rang* 
klasse;  Gabriel  sier,  i  Lukas*evang.,  om  sig  selv  at  han 

1  2  Hen.  20,1;  jfr.  Hen.  61,10.  —  En  egen  art  for  sig  utgjøres  av 
keruber  (fcrubim),  serafer  (\cråfim)  og  ofannim  ('ofannim).  Keruberne, 
oprindelig  vistnok  personifikation  av  uveirsskyerne,  som  omgir  guden 
(tordenguden)  og  utgjør  hans  vakt,  holder  ogsaa  vakt  ved  paradis  (1 
Mos.  3,4;  jfr.  Hezek.  28,13  ff.)  og  ved  Paktens  Ark  (2  Mos.  25,18  ff); 
de  bærer  Jahve  (Ps.  18,11),  han  troner  over  dem  (2  Sam.  6,2);  jfr.  Jahve 
farende  avsted  paa  skyerne,  Jes.  19,1;  Ps.  104,3.  Seraferne  har  samme 
betegnelse  som  de  giftige  «brændeslanger»,  jfr  \åraf  «brænde»,  der  om- 
tales 4  Mos.  21,6;  5  Mos.  8,15,  —  og  som  fabeldyret  i  ørkenen,  den 
«vingede  slange»  eller  drage,  Jes.  14,29,  jfr.  30,6;  i  den  bekjendte  kalds* 
vision  Jes.  6,  hvor  de  omgir  Jahve  og  lovpriser  ham,  er  de  utstyret 
med  sex  vinger  (jfr.  thulatfya,  Koran  35,1).  Ofannim  betyr  egentlig  «hjul»; 
uttrykket  anvendes  Hezek.  1,15  ff.  om  de  aandsfyldte  og  med  øine  be- 
satte hjul  under  den  guddommelige  tronvogn ;  av  dette  grundlag  er 
saa  ofannim-englene  fremgaat. 

2  Kol.  1,16. 

3  Efes.  1,21:  arche,  exousia,  dynamis,  kyriotes;  jfr.  3,10;  Kol.  2,10.15; 
Rom.  8,38;  1  Kor.  15,24;  2  Thes.  1,7;  1  Pet.  3,22. 
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«staar  for  Guds  aasyn»1.  De  er  «de  utvalgte  engler» 2,  «de 
hellige  engler»3,  som  «har  adgang  til  den  Helliges  her* 
lighet» 4. 

I  almindelighet  angis  antallet  av  disse  høieste  engler  at 
være  syv;  saaledes  allerede  i  Tobias'  Bok5.  Og  troen  paa 
disse  syv  erkeengler  har  saa  forplantet  sig  baade  til  syna* 
gogen  og  til  den  kristne  kirke;  og  de  syv  spiller  sikkert 
en  ikke  ubetydelig  rolle  i  den  kristelige  religiøse  fantasi 
den  dag  idag.  Navnlig  forsaavidt  som  denne  fantasi  suger 
sig  næring  av  Johannes'  Aabenbaring,  —  og  det  tør  vist* 
nok  mangesteds  være  tilfældet  i  noksaa  høi  grad.  I  Aaben* 
baringen  er  der  nemlig  tale  om  «de  syv  Guds  aander»6, 
de  samme  der  andetsteds  i  det  anførte  skrift  betegnes  som 
«de  syv  engler  som  staar  foran  Gud» 7.  Saa  fremtrædende 
en  rolle  spiller  disse  syv  erkeengler,  —  som  saa  vældige 
staar  de  for  fantasien,  at  de  i  Aabenbaringen  endog  næv* 
nes  foran  Kristus:  «Johannes  til  de  syv  menigheter  i  Asien: 
Naade  være  med  eder  og  fred  fra  ham  som  er  og  som  var 
og  som  kommer,  og  fra  de  syv  aander  som  er  foran  hans 
trone,  og  fra  Jesus  Kristus  det  troværdige  vidne»  etc.8 

Disse  syv  aander  eller  erkeengler  betegnes  nu  paa  sine 
steder  i  Aabenbaringen  ved  ganske  eiendommelige  symbo* 

1  parestekos  endpion  tou  theou,  Luk.  1,19;  jfr.  Jub.  1,27  og  a.  st. 
«Aasynets  engel»,  Jes.  63,9.    Se  forøvrig  ovenf.,  s.  64. 

2  hoi  eklektoi  ångeloi,  1  Tim.  5,21. 

3  Hen.  20,1-7. 
->  Tob.  12,15. 

5  Tob.  smst.;  jfr.  Hen.  81,5;  90,21  f.;  Test.  Levi  8.  -  Hen.  20,1  ff, 
den  æthiop.  text,  kjender  bare  sex  erkeengler  (og  det  samme  er  tilfæl* 
det  Targum  Jerushalmi  til  5  Mos.  34,6),  nemlig:  Uriel,  Rafael,  Raguel, 
Mikael,  Sarakael,  Gabriel;  dertil  føier  imidlertid  den  græske  text  en 
syvende:  Remeiel,  d.  e.  Jeremiel,  se  ovenf.,  s.  65a.  6.  Syvtallet  bør  læses 
ogsaa  Hen.  90,21  (tegnene  for  6  og  7  ligner  hinanden  og  forvexles 
ikke  saa  sjelden  i  de  æthiop.  haandskrifter). 

8  tå  hepth  pneumata  tou  theou,  Aab.  3,1;  4,5;  5,6. 

7  hoi  heptå  ångeloi  hoi  enopion  tou  theou  hestekasin,  Aab.  8,2;  jfr.  8,6. 

■  Aab.  1,4  ff. 
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ler.  De  blir  betegnet  dels  som  syv  øine  \  dels  som  syv 
lysestaker2,  dels  som  syv  fakler3,  dels  endelig  som  syv 
stjerner4.  I  denne  sistnævnte  betegnelse  tør  vi  vistnok, 
efter  hvad  jeg  tidligere  har  utviklet,  se  noget  mere  end  et 
symbol.  Vi  vil  paa  forhaand  være  tilbøielig  til  her  at 
skimte  den  hele  forestillings  utspring,  —  tilbøielig  til  at  si 
os  selv  at  ogsaa  jødedommens  og  kristendommens  erke* 
engler  oprindelig  ikke  er  noget  andet  end  degraderte 
stj  erneguddomme. 

Vet  vi  nu  om  at  der  nogetsteds  har  fundets  en  gruppe 
sammensat  av  syv  høitstaaende  stjerneguder?  Ja;  vi  vet 
at  en  slik  gudegruppe  har  spillet  en  overmaade  dominer 
rende  rolle  i  den  babyloniske  religion,  og  at  den  derfra  har 
øvet  indflydelse  og  avsat  spor  utover  hele  Forasien  og 
endda  længer.  Vi  vet  endvidere  at  disse  syv  babyloniske 
guder  er  identiske  med  de  syv  planeter,  eller  rettere  sagt: 
med  sol  og  maane  og  de  fem  planeter  som  i  oldtiden  var 
kjendt.  Betegner  vi  dem  med  de  babyloniske  gudenavne, 
og  identificerer  vi  disse  med  de  nu  brukelige  navne,  og 
regner  vi  dem  saa  op  slik  som  de  i  den  ældre  babyloniske 
tid  har  fulgt  paa  hverandre,  faar  vi  følgende  række:  Sin 
(maanen),  Shamash  (solen),  Nabu  (Merkur),  Ishtar  (Ve* 
nus),  Nergal  (Mars),  Marduk  (Jupiter),  Kaimanu  (Saturn). 

Hvad  angaar  den  indflydelse  som  denne  syvguders 
gruppe  har  øvet,  saa  kan  den  bl.  a.  konstateres  med  hen* 
syn  til  de  kultiske  symboler.  Saaledes  naar  der  i  Zakarjas 
Bok  er  tale  om  en  lysestake,  helt  av  guid,  hvorpaa  der 
findes  syv  lamper,  og  hvorom  profeten  av  engelen  faar  den 
forklaring  at  de  syv,  det  er  «Jahves  øine,  som  streifer  hen 

1  ofthalmoi  heptå  5,6. 

2  heptå  lychniai  1,12.20;  2,1. 

3  ^eptå  lampådes  4,5.  —  Jfr.  hvordan  der  paa  flere  Mithra*altere 
findes  avbildet  syv  flammer,  som  aabenbart  skal  fremstille  planeterne; 
F.  Cumont:    Textes  et  monuments  1  115;  II  232.  253.  311  og  a.  st. 

4  astéres  heptå  1,16;  2,1;  3,1. 
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over  hele  jorden»  l.  Og  likedan  forholder  det  sig  med  det 
efterexilske  tempels  syvarmede  lysestake,  den  som  beskriv 
ves  i  det  25.  kap.  av  den  saakaldte  Anden  Mosebok2.  Det 
er  den  samme  lysestake  som  er  avbildet  paa  Titus=buen3,  og 
hvorav  der  vistnok  ogsaa  findes  kopier  paa  altrene  i  enkelte 
av  vore  kirker.  Rimeligvis  kan  der  allerede  for  den  før* 
exilske  tids  vedkommende  paavises  en  lignende  sammen* 
hæng  mellem  israelitiske  kultussymboler  og  planetkultus, 
nemlig  hvor  der  handles  om  lysestakerne  i  Salomos 
tempel4. 

Ogsaa  de  syv  «mænd»  (eller  i  virkeligheten:  engler)  i 
det  9.  kap.  av  Hezekiels  Bok  har  vistnok  sammenhæng 
med  de  syv  babyloniske  planetarguder 5.  Og  kanske  har 
vi  netop  her  bindeleddet  mellem  den  babyloniske  og  den 
jødiske  religion  paa  dette  punkt. 

Man  kan  muligens  finde  det  rimelig  at  anta  endnu  et 
andet  formidlende  mellemled,  nemlig  den  persiske  religion, 
hvorom  vi  før  har  hørt  at  den  i  Babylonien  indgik  en  i 
sine  følger  overmaade  betydningsfuld  forbindelse  med  den 
babyloniske.  I  Mazda^religionen  optrær  der  nogen  væse* 
ner  under  navn  av  Amesha  spenta6.  Der  er  sex  av  disse 
«udødelige  hellige»7.   Men  idet  de  slutter  sig  meget  nær 

1  Zak.  4,2.10.  }t)ib'å  'ellæ  v.  10  danner  den  umiddelbare  fortsættelse 
til  vajja'an  vajjomær  'elaj  lemov  v.  6;  jfr.  /.  Wellhausen:  Skizzen  und 
Vorarbeiten  V?  177.    Jfr.  Zak.  3,9. 

2  2  Mos.  25,31—40.  (Kapitlet  utgjør  et  stykke  av  Prestecodexen, 
og  er  følgelig  forfattet  omtr.  800  aar  efter  Mose  tid.) 

1  Se  illustr. 

1  Kong.  7,49.    Se  forøvrig  H.  Gunkel:    Schopf.  u.  Chaos  124  ff. 

5  Jfr.  H.  Gunkel,  Arch.  f.  Rei.  wiss.  I  294  ff. 

6  Saaledes  i  Avesta ;  i  mellem?  og  nypersisk:  amshospand,  amsha= 
spand.  Se  forøvrig  V.  Henry:  Le  Parsisme  (1905)  42  ff.;  C.  P.  Tiele: 
Geschichte  der  Religion  im  Altertum  bis  auf  Alexander  den  Crossen 
II,  1  (1898)  139  ff.;  Edv.  Lehmann:  Zarathustra  II  44  ff. 

7  Efter  den  bokstavelige  oversættelse.  En  mere  træffende  gjengi? 
velse  vilde  vel  være:  de  «udødelige  livsbefordrere».  Gjennem  amesha 
(jfr.  sanskr.  amrta,  græsk  am(b)vosia)  kommer  begrepet  «udødelighet»  til 
uttryk.    Og  spenta,  egentl.  «hellig»,  betegner  ifølge  avestisk  sprogbruk 
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til  Ahura  Mazda  —  de  er  igrunden  en  utfoldelse  av  hans 
væsen 1  —  faar  vi  ogsaa  i  parsismen  en  himmelsk  syvfold 
dighet,  en  syvguds^gruppe. 

Denne  vaklen  i  angivelsen  av  antallet2  minder  om  en 
tilsvarende  ubestemthet  i  den  jødiske  tradition3,  og  kan 
muligens  tydes  som  et  vidnesbyrd  om  parsistisk  indfly* 
deise  paa  jødedommen  for  de  her  omhandlede  forestilling 
gers  vedkommende. 

Rigtignok  har  de  zoroastriske  «erkeengler»  en  temmelig 
abstrakt  karakter,  —  hvad  allerede  betydningen  av  deres 
navne  peker  hen  paa4.  Det  ligger  allikevel,  med  henblik 
paa  den  historiske  og  geografiske  situation,  nær  at  anta  at 
disse  Amesha.  spenta  har  været  av  betydning  for  fremkom* 
sten  av  de  jødiske  høieste  engler5. 

nærmest  det  som  er  til  gagn,  det  som  befordrer  fremgang;  og  i  maz? 
daismen,  den  store  livets  religion,  betegner  det  specielt  hvad  der  tjener 
til  livets  trivsel. 

1  De  er  de  «legemer  han  ifører  sig» ;  alle  syv  er  de  «ens  av  tanke, 
tale  og  gjerning; . . .  den  ene  skuer  ind  i  den  andens  sjæl»,  Yasht  13,81  ff. 

2  Den  opstaar  ogsaa  derved  at  Sraosha,  oprindelig  bare  tjener  hos 
Amesha  spenta,  føies  ind  i  rækken  av  dem  som  den  syvende;  Bun? 
dehesh  30,29. 

3  Se  ovenf.,  s.  67  a.  5. 

4  Vohu  mano  «det  gode  (velmenende,  religiøse)  sindelag»;  Asha 
vahishta  «den  beste  lov  ell.  retfærdighet»  (den  rette  tro,  den  sande 
religion);  Khshatra  vaivya  «det  ønskede  ell.  ønskværdige  rike»  (det 
kommende  Guds  rike) ;  Spenta  årmaiti  «den  hellige  ydmyghet»  (den  rette 
agtelse  for  det  goddommelige  og  hellige);  Hauwatdt  «fuldkommenhet, 
sundhet»;  Amevetdt  «udødelighet»;  —  dertil  kom,  som  netop  nævnt, senere 
Sraosha  «lydighet».  1  det  senere  system  fører  enhver  av  dem  tilsyn  med  sin 
specielle  del  av  skapningen:  den  førstnævnte  sørger  for  de  retfærdige 
samt  kvæget,  den  anden  vogter  ilden,  den  tredje  er  metallernes  genius, 
den  fjerde  jordens,  den  femte  våndenes,  og  den  sjette  planternes  genius; 
de  tænkes  altsaa  i  disse  forhold  mere  som  personlige  væsener;  endog 
som  saadanne  forblir  imidlertid  tre  av  dem  neutra. 

5  Man  kunde  i  denne  forbindelse  f.  ex.  kanske  peke  paa  at  Haur= 
vatdt  betegner  «sundhet»,  og  at  Rafael  er  helbredelsens  engel  (se  ovenf.). 
Men  de  jødiske  erkeenglers  skikkelser  har  dog  for  vage  konturer,  — 
er  ialfald  av  os  for  lite  kjendt,  til  at  man  med  utsigt  til  noget  resultat 
kan  indlate  sig  paa  en  detaljert  sammenligning. 
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Isaafald  frembyr  det  sig  videre  som  en  mulighet  at  par* 
sismens  erkeengler  staar  i  et  visst  avhængighetsforhold  til 
de  babyloniske  planetarguder,  —  selv  om  de  ogsaa  oprin* 
delig  har  sit  ophav  i  syv  gammeL=ariske  guder l. 

Vi  er  ialfald  paa  den  trygge  side  naar  vi  sier  at  den 
jødiske  og  kristelige  forestilling  om  de  syv  erkeengler  i 
siste  instans  viser  tilbake  til  den  babyloniske  tro  paa  de 
syv  planetarguder2. 

Vi  finder  da  ogsaa  i  den  rabbinske  literatur  likefrem 
angivelse  av  at  englenes  navne  er  kommet  fra  Babylonien3. 
Det  fortjener  ogsaa  at  bemerkes  at  den  jødiske  tradition 
vet  at  fortælle  at  enhver  av  de  syv  erkeengler  fører  tilsyn 
med  hver  sin  ukedag  og  den  til  denne  dag  svarende  pia* 
net4,  —  i  hvilken  anledning  der  kan  henvises  til  den  ba* 
byloniske  sammenstilling  av  syvdags^uken  og  de  syv  pia* 
neter. 

Man  kunde  spørre  om  ikke  ogsaa  den  anden  store,  med 
den  babyloniske  jevnbyrdige  religion,  den  ægyptiske,  har 
spillet  en  rolle  ved  dannelsen  av  forestillingen  om  de  syv 
erkeengler.  Det  er  imidlertid  lite  trolig;  de  ægyptiske 
gudekredser  og  gudegrupper  har  en  anden  sammensætnig5. 

1  De  samme  som  i  Indien  er  blit  til  de  syv  Adityas,  med  Varuna 
i  spissen.  —  At  parsismen  for  engleforestillingernes  vedkommende  har 
staat  under  indflydelse  fra  Babylonien,  derpaa  synes  at  tyde  at  de 
persiske  billedlige  fremstillinger  av  vingede  genier  meget  nøie  følger 
de  tilsvarende  babyloniske;  Keilinschr.  u.  AT.3  457. 

2  Jfr.  i  denne  sammenhæng  et  utsagn  som  dette:  «Jeg  besverger  eder 
ved  de  hellige  engler  og  i  navnet  Metatron,  Hadriel  og  Nuriel  og 
Uriel  og  Sasgabiel  og  Hafkiel  og  Mehafkiel,  —  dette  er  de  syv  engler 
som  vandrer  over  himmel  og  jord»  etc;  R.  Stiibe:  Judisch?babylonische 
Zaubertexte  23. 

Bereshit  rabba  48. 

4  Mikael  er  i  regelen  sat  over  onsdag  og  Merkur,  Gabriel  over 
mandag  og  maanen,  Rafael  over  søndag  og  solen;  Lueken:  Michael 
56;  F.  Weber:  Jiid.  Theol. 2  169. 

:>  Jeg  henviser  derom  til  min  bok  «Amon=Re.  En  studie  over  for- 
holdet mellem  enhet  og  mangfoldighet  under  utviklingen  av  det  ægyp= 
tiske  gudsbegrep»  (1904). 
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Snarere  kan  det  da  tænkes  at  ægyptisk  indflydelse  har 
gjort  sig  gjældende  naar  der  undertiden  inden  jødedom* 
men  er  tale,  ikke  om  syv,  men  om  fire  høieste  engler,  fire 
erkeengler,  nemlig:  Mikael,  Uriel,  Rafael  og  Gabriel  (eller 
ogsaa  Fanuel)  K  Et  sted  i  Henoks  Bok2  blir  disse  fire 
erkeengler  indentificert  med  keruberne,  som  jo  var  jøderne 
velkjendt  fra  det  berømte  1.  kap.  av  Hezekiels  Skrift.  Og 
denne  kerubforestilling  har  sikkert  været  medvirkende  ved 
skildringen  av  de  fire  dyr  som  forf.  av  «Johannes'  Aaben* 
baring»  fortæller  at  han  har  set  omgi  den  himmelske  trone: 
«I  tronens  midte  og  rundt  omkring  den3  var  fire  dyr,  fuldt 
besat  med  øine  fortil  og  baktil.  Det  første  dyr  lignet  en 
løve,  det  andet  lignet  en  oxe,  det  tredje  hadde  ansigt  som 
et  menneske,  og  det  fjerde  lignet  en  flyvende  ørn.  De  fire 
dyr  hadde  hvert  især  sex  vinger4,  og  var  rundtom  og  in* 
dentil5  fuldt  besat  med  øine»6.  At  disse  himmelske  væse* 
ner  fremstilles  i  dyreform,  viser  tilbake  til  ældgamle  tider, 
til  det  primitive  stade  av  den  religiøse  utvikling  da  man 
forestiller  sig  guderne  i  dyreskikkelse.  Og  hvad  de  for* 
underlige  blandingsformer  angaar  —  av  menneske,  fugl  og 
firføttet  dyr  —  da  er  de  jo  velkjendt  baade  i  Babylonien  og 

1  Hen.  9,1;  10,1.  4.  9.  11;  40,2  ff.  (de  fire  prosdpa  «ansigter»  = 
maV *ke  happ ånim,  se  ovenf.,  s.  67a.  1;  jfr.  Jub.  1,27.  29;  2,1  f.  18;  15,27; 
31,14;  Test.  Levi  3;  Test.  Juda  25);  54,6;  71,8  ff.;  jfr.  de  fire  toparker 
(Melkeel  =  vaar,  Helemmelek  =  sommer,  Melejal  =  høst,  Narel  = 
vinter)  Hen.  82,4  ff.;  samt  de  fire  hester  (ryttere),  de  fire  horn,  de  fire 
smeder,  de  fire  vogner  (vognkjæmpere)  i  Zakarjas  Bok  1,8  ft.;  2,1.  3; 
6,1  ff. 

2  Hen.  40,2. 

3  Vistnok  saa  at  forståa  at  de  liggende  dyrs  bakkrop  bærer  tronen, 
mens  forkroppene  stikker  frem  utenfor  tronen. 

4  Dette  træk  beror  paa  en  kombination  av  keruberne  med  sera? 
ferne;  jfr.  ovenf.,  s.  66a.  1.  Det  samme  er  tilfældet  med  hensyn  til  deres 
lovprisning. 

5  D.  e.  under  vingerne.  Rimeligvis  bør  der  læses  kyklothen  (refe* 
rerende  sig  til  ptérygas  héx)  kai  éxothen  kai  ésothen ;  jfr.  W.  Bousset: 
Offenb.  Joh.  0*1906)  250. 

6  Aab.  4,6  ff. 
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i  Ægypten.  Hos  Hezekiel  er  denne  forestilling  endnu 
mere  fantastisk  utformet;  dér  har  ethvert  av  de  fire  væ* 
sener  fire  ansigter:  menneskeansigt  fortil,  ørneansigt  baktil, 
løveansigt  til  høire,  og  oxeansigt  til  venstre.  Og  de  har 
desuten  hos  sig  hjul,  der  er  stillet  slik  at  det  ser  ut  «som 
om  der  i  hvert  hjul  var  anbragt  et  andet»  \  og  som  «kan 
bevæge  sig  til  alle  fire  sider;  de  dreier  sig  ikke  (til  siden) 
naar  de  bevæger  sig»2.  «Ovenover  væsenernes  hoder»  er 
der  en  platform3,  og  ovenpaa  denne  igjen  en  trone4;  det 
er  himlen.  «Saa  sier  Jahve:  himlen  er  min  trone,  og  jor* 
den  en  skammel  for  min  fot»5. 

De  fire  væsener  har  altsaa  den  funktion  at  bære  himlen. 
Denne  forestilling  var  overmaade  vel  kjendt  i  det  gamle 
Ægypten.  Man  tænkte  sig  dér  himlen  liggende  over  jor* 
den  som  et  tak  med  fire  hjørner,  og  hvilende  paa  en  stor 
støtte,  et  vældig  bjerg,  i  hvert  hjørne.  Til  hver  av  disse 
støtter  hørte  der  en  støtte=gud.  Som  saadanne  nævnes: 
Osiris  eller  Horus  ved  den  søndre  støtte,  Set  ved  den 
nordre,  Thot  ved  den  vestre,  Seped  ved  den  østre 6.  Imid* 
lertid  finder  vi  den  samme  forestilling  i  Babylonien.  Sol* 
guden  i  Sippar  f.  ex.  avbildes  sittende  paa  en  tronstol  som 
hviler  paa  fire  søiler,  og  til  understøttelse  for  enhver  av 
søilerne  staar  der  et  væsen  med  dyrekrop ;  under  sine  føt* 
ter  har  guden  en  skammel,  og  under  denne  skammel  igjen 
er  der  vand7.    Skammelen  synes  altsaa  at  fremstille  jorden, 

1  Det  ene  hjul  staar  retvinklet  paa  det  andet,  med  hvilket  det  har 
fælles  midtpunkt. 

2  Se  illustr. 

3  Hebr.  rå/a' a. 

<*  Hezek.  1,6.  10.  15  ff.  22.  26. 
S  Jes.  66,1. 

Ikke  sjelden  er  de  fire  himmelstøtter  personificert  som  fire  kvinde? 
skikkelser,  som  med  løftede  armer  bærer  himlen;  jfr.  H.  Brugsch :  Rei. 
u.  Mythol.  der  alten  Ågypter  (1888)  203.  Eller  man  finder  himlen 
fremstillet  som  en  vældig  ko,  der  under  buken  holdes  oppe  av  guden 
Shu,  mens  hvert  av  koens  fire  ben  støttes  av  to  overmenneskelige 
væsener;  eller  som  en  av  Shu  baaret  kvinde;  se  illustr. 
7  Se  illustr. 
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som  de  gamle  jo  tænkte  sig  hvilende  paa  oceanet;  og  vi 
har  da  her  en  nøiagtig  illustration  til  det  netop  anførte 
bibelske  citat. 

Naar  Hezekiel  desuten  taler  om  hjul,  da  skyldes  det 
en  anden  forestilling,  som  han  har  blandet  sammen  med 
den  første,  og  ifølge  hvilken  himlen  tænkes  som  en  tron* 
vogn  paa  fire  hjul.  Man  saå  jo  at  himlen,  den  himmelske 
trone,  bevæget  sig:  fra  øst  mot  vest;  og  efter  aarstiderne 
fra  nord  mot  syd,  og  omvendt l. 

At  de  omtalte  væsener  er,  som  vi  har  hørt,  formelig 
oversaadd  med  «øine»:  «fortil  og  baktil,  rundtom  og  in* 
dentil»,  —  det  gir  os  et  vink  om  at  vi  kan  finde  dem  igjen 
blandt  stjernebillederne.  Søker  vi  nu,  saa  at  si  ved  him* 
lens  fire  hjørner,  de  fire  kvartalstjernebilleder  i  dyrekred* 
sen,  idet  vi  overensstemmende  med  den  ældre  inddeling 
begynder  med  tyren,  saa  kommer  vi  dernæst  til  løven,  til 
skorpion(mennesket) 2,  og  til  vandmanden.  I  dette  sist* 
nævnte  stjernebillede  er  der  imidlertid  ingen  særlig  frem* 
trædende  stjerne;  derimot  er  dette  tilfældet  med  det  stjerne* 
billede  der  befinder  sig  i  nærheten,  nemlig  ørnen. 

Efter  dette  er  altsaa  keruberne  hos  Hezekiel,  og  de  fire  dyr  i 
Johannes'  Aabenbaring,  oprindeligde  fire  stjernebilleder:  tyren, 
løven,  mennesket  og  ørnen;  de  —  og  med  dem  de  ovenf. 
nævnte  fire  ryttere3  og  fire  vognkjæmpere  i  Zakarjas  Bok 
—  viser  sluttelig  tilbake  til  den  babyloniske  tolvdelte  dyre* 

1  Dermed  stemmer  det  at  hjulene  ifølge  Hezekiel  (se  ovenf.)  be* 
væger  sig  til  alle  fire  sider,  og  kun  i  fire  retninger  («de  dreier  sig  ikke 
til  siden»).  —  Eller  ogsaa  er  det  de  væsener  der  bærer  himlen,  som 
dreier  den,  Hen.  18,4,  hvor  vindene  gjør  tjeneste  som  himmelstøtter 
(jfr.  de  fire  engler  «som  stod  ved  jordens  fire  hjørner  og  holdt  jor? 
dens  fire  vinde»,  Aab,  7,1),  —  svarende  til  at  i  den  ægyp.  mytologi 
himmelkoen  eller  himmelkvinden  støttes  av  guden  Shu  (se  ovenf.), 
idet  nemlig  denne  «himmelbærer»  (Onuris)  tænktes  i  form  av  en 
luftsøile. 

2  Stjernebilledet  skorpionen  i  zodiacus  fremtrær  for  ældre  babylo? 
nisk  forestilling  som  skorpionmennes/ce. 

3  Jfr.  Aab.  6.  —  Hestenes  farver  er  identiske  med  farverne  paa  de 
fire  himmelegne. 
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kreds Og  beskrivelsen  av  dem  som  støtteguder,  som  bæ* 
rere  av  den  himmelske  trone,  har  sit  utspring  i  en  fore* 
stilling  der  paa  et  langt  tidligere  tidspunkt  gjenfindes,  ikke 
alene  i  den  babyloniske,  men  ogsaa  i  den  ægyptiske  my* 
tologi. 

Den  babyloniske  dyrkelse  av  dyrekredsen  har  desuten 
efterlatt  sig  spor  i  forestillingen  i  den  æthiop.  Henoks  Bok 
om  de  tolv  engler,  de  tolv  taxiarker2,  «som  inddeler  maa* 
nederne»3,  —  og  endvidere  i  Aabenbaringens  skildring  av 
de  tolv  engler  paa  de  tolv  porter  i  det  himmelske  Jerusalem 4. 

Endelig  skal  her  nævnes  de  fiveogtyve  «ældste»  (pres= 
byteroi),  der  i  «Johannes'  Aabenbaring»  fremstilles  som 
sittende  paa  troner  i  en  kreds  rundt  om  guddommens  trone, 
og  iført  hvite  klær,  og  med  guldkrone  paa  hodet5.  Disse 
høie  engler6  med  kongelig  værdighet,  gruppert  om  «kon* 
gernes  konge»  7  som  hans  raadgivere8,  betyr  høist  sandsyn* 
lig  oprindelig  stjerner,  nærmere  bestemt:  de  24  stjerner  som 
babylonerne  hadde  fæstet  opmerksomheten  ved,  bortset  fra 
dyrekredsens  tolv  tegn,  og  som  av  dem  blev  betegnet  som 
«alverdens  dommere»9. 

1  Se  overh.  H.  Zimmern,  Keilinschr.  u.  AT.3  631  ff.;  H.  Gunkel: 
Verståndnis  43  ff. 

2  Ordlydende:  «de  tolv  førere  over  ordningerne». 

3  Hen.  82,11. 

4  Aab.  21,12.  Som  overhodet  det  allerede  tidlig  i  Det  gamle  testa? 
ment  opdukkende  12=tals  skema  —  jfr.  Jakobs  tolv  sønner,  Israels  og 
Ismaels  tolv  stammer  m.  m.  —  visselig  i  siste  instans  er  at  føre  tilbake 
til  den  nævnte  babyloniske  kultus. 

5  Aab.  4,4.  Jfr.  rkenav  «hans  ældste»,  Jes.  24,23  (fra  efterexilsk 
tid)  og  2  Hen.  4,1. 

6  Der  sigtes  nemlig  ikke  til  mennesker:  de  tolv  apostler  +  de  tolv 
patriarker  eller  lign.  —  ihvorvel  ogsaa  disse  kan  betegnes  som  «eng* 
ler»  (Hen.  51,4;  jfr.  Luk.  20,36)  —  men  til  oprindelige  engler. 

7  Mindende  om  forholdene  i  verdensriket,  hvor  storkongen  har 
smaakonger  under  sig. 

8  Jfr.  ovenf,  s.  51. 

9  dikastai  ton  M/on,  Diodor:  Bibl.  hist.  II  31.  Jfr.  H.  Gunkel  og 
H.  Zimmern,  Schopf.  u.  Chaos  308;  W.  Bousset:  Offenb.  Joh.2  245  ff. 
—  Muligens  har  ogsaa  parsismens  yazatas  spillet  ind ;  ifølge  Plutark 
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7.  Tidligere 1  er  antydet  at  engletroen  har  sit  ophav, 
ikke  alene  i  polyteisme,  men  ogsaa  i  polydæmonisme,  aande* 
tro.  Navnlig  er  det  de  aander  hvormed  en  «animistisk» 
naturbetragtning  opererer,  som  her  kommer  i  betragtning. 
De  forskjellige  naturfænomener  og  elementer,  der  utvilsomt 
oprindelig  som  saadanne  har  været  gjenstand  for  religiøs 
ærefrygt,  er  siden  sat  i  forbindelse  med  aander,  som  i 
fænomenerne  er  paafærde,  sætter  dem  i  bevægelse  og  leder 
dem,  —  gjennem  dem  aabenbarer  sin  vilje  (eller  sit  lune) 
og  sin  magt2.  Saaledes  er  der  i  Henoks  Bok3  tale  om 
hvordan  «aander  er  fordelt»,  og  hvordan  «man  kan  veie 
og  beregne  kilderne  og  vindene  hver  især  efter  vedkom* 
mende  aands  magt».  «Torden  og  lyn  er  aldrig  skilt  ad; 
drevne  av  vedkommende  aand  farer  begge  avsted  og  skil? 
les  ikke  ad.»  «Havets  aand  er  mandig  og  sterk;  kraftig 
som  han  er,  holder  han  det  ved  hjælp  av  en  tøile  tilbake»4. 
Det  heter  at  «rimets  aand  er  en  særskilt  engel,  og  haglens 
aand  er  en  god  engel»5.  Videre  nævnes:  sneens  aand,  taa* 
kens  aand,  duggens  aand,  regnets  aand6.  Der  er  engler  for 

(De  Is.  et  Os.  47)  har  Horomazes  foruten  de  sex  Amshaspands  skapt 
24  andre  guder;  konstant  kan  dette  tal  dog  ikke  sies  at  være;  jfr.  F. 
Windischmann:  Zoroastrische  Studien  (1863)  284;  W.  Jackson,  Grund* 
riss  der  iran.  Philol.  II  (1896-1904)  641. 

1  Se  ovenf.,  s.  47. 

2  Ved  siden  derav  blir  den  oprindelige  betragtning,  der  er  rettet 
umiddelbart  paa  vedkommende  fænomen  eller  element,  staaende.  Van* 
det  som  saadant  f.  ex.  blir  opfattet  som  guddommelig,  hellig  og  virke? 
kraftig,  længe  efterat  det  er  tænkt  i  sammenhæng  med  visse  aander,  nym? 
fer,  havfruer,  nøk,  draug  etc.  —  I  lyset  herav  vil  ogsaa  det  tidligere 
omtalte  forhold  mellem  englene  og  stjernerne  maatte  sees. 

3  Hen.  60,12  ff. 

4  Ifølge  Baba  batra  74  b  er  Rahab  «havets  fyrste»  }av  \i)æl  jåm. 

5  Og  altsaa  ikke,  som  man  vel  kunde  være  tilbøielig  til  at  mene, 
en  ond  aand.  —  Ifølge  Pesikta  118  a  er  engelen  Jorkami  «haglens  fyr* 
ste»  far  \t)æl  båråd. 

6  Regnets  engel  heter  Ridja;  han  har  utseende  som  en  kalv;  staa* 
ende  mellem  de  øvre  og  nedre  vande  gir  han  dem  befaling  til  at 
vande  jorden  fra  oven  og  fra  neden;  Taanit  25b;  Joma  21  a. 
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ilden,  vinden,  skyerne,  mørket,  tordenen,  lynene,  kulden, 
varmen,  for  vinter  og  vaar,  høst  og  sommer Kilderne  har 
sine  engler;  «bly  og  tin  vindes  ikke  av  jorden;  det  er  en 
kilde  hvori  der  staar  en  engel,  som  frembringer  dem»2. 
Himmelhvælvet  har  sin  særegne  aand  eller  engel3;  «dyb* 
derne»  og  «høiderne»  likeledes4.  Der  er  «engler  over  flo* 
derne  og  havene,  over  jordens  frugter5  og  over  alt  græs»°; 
over  dyrene,  krybdyr  og  fisk7.  Med  andre  ord:  «der  fin* 
des  ikke  den  ting  i  verden,  end  ikke  den  minste  urt, 
hvorover  der  ikke  er  sat  en  engel,  og  alt  sker  efter  befa* 
ling  av  denne  foresatte» 8.  Ogsaa  «erkeenglene»  finder  her 
anvendelse.  Mikael,  Gabriel,  Nuriel  og  Rafael  er  stillet 
over  de  fire  elementer:  vand,  ild,  luft  og  jord9. 

Det  er  vel  ikke  urimelig  at  anta  at  her  persisk  indfly* 
deise  kan  ha  gjort  sig  gjældende.  Ifølge  parsismen  er  det 
ikke  bare  de  gudfrygtige  som  har  sin  fravashi10;  det  samme 

1  Jub.  2,2.  Sandsynligvis  ligger  en  lignende  betragtning  til  grund 
Ps.  104,4,  hvor  Jahve  «gjør  vindene  til  sine  sendebud,  ild  og  lue  til 
sine  tjenere». 

2  Hen.  65,8. 

3  4  Ezra  6,41. 

4  Jfr.  Bar.  54,3;  Rom.  8,39. 

5  Gabriel  vaaker  over  frugternes  modning;  Sanhedrin  95  b;  F. 
Weber:  Jud.  Theol.-'  172. 

6  2  Hen.  19,4. 

7  quendam  angelum  .  .  praeesse  veptilibus  et  in  hane  similitudinem 
piscibus  quoquo.  et  avbovibus  et  bestiis  universis  proprios  in  custodiam 
angelos  adsignatos,  —  anført  av  Hieronymus  til  Hab.  1,14.  Jfr.  Pastor 
Hermae  Vis.  IV  2,4:  dia  touto  ho  kyrios  apésteilen  ton  ångelon  autou 
ton  epi  ton  t her ion  onta. 

8  Jalkut  hadash,  fol.  147,  kol.  4;  jfr.  A.Gfrdrer:  Das  Jahrh.  des 
Heils  I  369. 

9  Sohar  til  4  Mos.  fol.  417;  A.  Gfrdrer,  anf.  st.  370.  Jfr.  Ammudeha 
shibba,  fol.  49,  kol.  3;  Lueken:  Michael  53.  gabvVel  hu  j  sodd  min 
hå'eit)  vlåken  hit  far  )l)æl  'e\i)  umikael  hil  y  sodd  majim  v  laken  hu  far 
)t)æl  majim  «Gabriel  er'  av  ildens  element,  derfor  er  han  ildens  fyrste 
feller  foresatte);  Mikael  derimot  er  av  våndets  element,  derfor  er  han 
våndets  fyrste».    Jfr.  ovenf.,  s.  57  a.  1. 

10  Se  ovenf.,  s.  62  a.  4. 
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er  tilfældet  med  elementerne  \  Det  er  fravashier  som  sæt* 
ter  solen,  maanen  og  stjernerne  i  bevægelse  og  leder  dem 
ad  deres  baner;  det  er  samme  slags  elementaraander  som 
faar  kilderne  til  at  sprudle  frem  og  floderne  til  at  rinde, 
vindene  til  at  blaase  og  planterne  til  at  voxe2.  Vand  og 
ild,  luft  og  jord  har  sine  genier.  Hver  maaned,  hver  dag, 
ja  hvert  lite  avsnit  av  dagen  staar  under  tilsyn  av  en  slik 
aand3,  hvorav  der  er  hundreder,  ja  tusener4. 

Ogsaa  dette  forestillingskomplex  er  fra  jødedommen 
kommet  ind  i  Det  nye  testament,  navnlig  i  Aabenbaringen, 
hvor  der  er  tale  om  vind^engler,  om  en  engel  «som  hadde 
magt  over  ilden»,  om  «engelen  over  våndene»5.  Ogsaa  i 
Johannes^evang.  (i  et  senere  indføiet  stykke)  nævnes,  som 
bekjendt,  en  vandengel6.  I  denne  sammenhæng  er  tillike 
at  gjøre  opmerksom  paa  uttrykket  stoicheia  7  i  den  nytest, 
brevliteratur.  Dette  uttryk  maa  nemlig  ikke  gjengis  med 
«barnelærdom»8,  men  ved  «elementer»,  d.  v.  s.  elementas 
aander,  hvorved  der  sigtes  til  den  slags  aandevæsener  eller 
engler  som  er  omtalt  i  det  foregaaende9. 

B.  DJÆVLER 

1.  Med  dette  tema  befinder  vi  os  overfor  en  forestil* 
ling  av  den  mest  dyptgaaende  og  vidtrækkende  betydning. 
Ikke  alene  jødedommen  i  tiden  nærmest  før  vor  tidsreg* 
ning,  men  ogsaa  den  ældste  kristendom,  de  nytestament* 
lige  forfattere,  ja  Jesus  selv  saa  at  si  lever  og  aander  i 

1  Der  i  det  zarathustriske  system  jo  ogsaa  æres  som  saadanne. 

2  Jfr.  N.  Sdderblom :  Les  Fravashis.  Anf.  st.  378. 

3  Jfr.  ovenf.,  s.  71  a.  4. 

4  Yasht  6,1;  jfr.  E.  Stave:  Einfluss  208  ff. 

5  Aab.  7,1;  14,18;  16,5;  jfr.  9,11:  engelen  som  er  konge  over  græs* 
hopperne;  «paa  hebraisk  lyder  hans  navn  Abaddon,  paa  græsk  Apollyon». 

6  Joh.  5,4. 

7  Gal.  4,3.  9;  Kol.  2,8.  20. 

8  Som  det  gjøres  i  kirke?bibelen. 

9  Jfr.  sammenstillingen  «aander,  elementer,  engler»,  2  Hen.  76,7; 
Everling:  Paul.  Ang.  u.  Dåm.  65  ff.;  H.  Diels:  Elementum  41  ff. 
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denne  utpræget  dualistiske  forestilling:  at  der  overfor  og 
i  skarpt  motsætningsforhold  til  Gud  og  lysets  rike  befinn 
der  sig  et  organisert  mørkets  og  ondskapens  rike,  hvorover 
Satan  regjerer. 

Og  denne  forestilling  vinder  aktuel  interesse  og  frem* 
trædende  praktisk  betydning  derved  at  man  tror  og  er 
overbevist  om,  ja  likefrem  erfarer,  at  Satan  og  hans  dæ* 
moner  har  en  fovfævdelig  magt,  som  de  benytter  sig  av  til 
at  drive  sit  spil  blandt  menneskene.  I  Brevet  til  hebræ* 
erne  beskrives  Djævelen  som  den  der  sitter  inde  med  dø* 
dens  vælde1;  ja  Paulus  betegner  ham  endog,  i  Andet  brev 
til  korinthierne,  som  «denne  verdens  gud»2. 

Synd  og  sorg,  sygdom  og  elendighet  har  her  sin  for* 
klaring.  I  Henoks  Bok  omtales  dæmonerne  som  «de  der 
handler  ilde,  begaar  voldsomheter,  stifter  fordærvelse,  an* 
griper,  kjæmper,  lægger  øde  og  bereder  kummer»3.  Og 
forf.  av  Patriarkernes  Testamenter  kj ender  syv  aander  hvor* 
fra  menneskenes  hovedsynder  har  sit  utspring4.  Paulus 
vet  at  det  er  dæmonerne,  djævlene,  som  lurer  bak  de  skik* 
keiser  hvori  hedningerne  ser  sine  guder;  det  er  i  virkelig* 
heten  djævlene  som  tar  imot  hedningernes  ofre;  og  det  er 
altsaa  dem  som  i  den  hedenske  kultus  river  menneskene 
til  sig5. 

Ogsaa  sygdom  skyldes  djævlene.  Navnlig  sygdomme  av 
psykisk  og  nervøs  art.  Der  kan  sitte  mangfoldige  djævler 
paa  én  gang  inde  i  kroppen  av  en  sindssyk;  da  blir  han 
rigtig  voldsom.  Jesus  —  saa  fortælles  der  —  møtte  engang 
ved  Gennesaretsjøen  en  som  ofte  hadde  været  lænket 
baade  paa  hænder  og  føtter,  men  som  hadde  brutt  læn* 
kerne  isønder,  og  ingen  kunde  raa  med  ham.    Han  var 

1  to  kvitos  échon  tou  thanåtou,  Hebr.  2,14. 

2  ho  thebs  tou  aionos  toutou,  2  Kor.  4,4. 
Hen.  15,11. 

4  Test.  Ruben  3.  Jfr.  de  «syv  dæmoner»,  daimonia  heptå,  Luk.  8,2; 
Mark.  16,9;  jfr.  Matth.  12,45;  Luk.  11,26  (dog  uten  den  bestemte 
artikel). 

'  1  Kor.  10,19  ff.;  12,2. 
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bestandig,  nat  og  dag,  oppe  i  fjeldene  eller  ved  gravene, 
og  skrek  og  slog  sig  selv  med  sten.  Da  Jesus  spurte  ham 
hvad  han  hette,  fik  han  til  svar:  «Legion  heter  jeg;  for  vi 
er  mange».  I  nærheten  gik  en  stor  svinejord  paa  græs. 
Da  nu  djævlene  forstod  at  de  skulde  drives  ut,  bad  de 
Jesus  om  at  han  vilde  sende  dem  ind  i  svinene.  Saa  skedde. 
Da  styrtet  svinene  sig  utover  stupet  ned  i  sjøen,  og  druk* 
net.  Det  var  omkring  to  tusen  av  dem.  Han  som  hadde 
været  besat,  fandt  man  senere  sittende  paaklædt  og  ved 
sans  og  samling l. 

En  anden  gang  blev  der  til  Jesus  bragt  en  epileptiker; 
han  faldt  overende  og  veltet  sig,  mens  fraaden  stod  om 
munden  paa  ham.  Han  hadde  nemlig,  like  fra  barndom* 
men  av,  en  djævel  i  sig;  og  denne  djævelen  rev  og  slet  i 
ham,  og  hev  ham  ret  som  det  var  baade  i  ild  og  i  vand 
for  at  gjøre  ende  paa  ham.  Jesus  sa  da:  «Far  ut  av  ham, 
og  far  aldrig  mere  ind  i  ham!»  Da  skrek  djævelen  og  slet 
fælt  i  ham,  og  for  ut.  Da  blev  han  som  hadde  været  syk, 
liggende  saa  stille  at  mange  sa:  han  er  dødl  Men  Jesus 
tok  ham  ved  haanden  og  reiste  ham  op.  Jesu  discipler, 
som  forgjæves  hadde  forsøkt  at  drive  djævelen  ut,  spurte 
bakefter  i  enrum  sin  mester:  «Hvad  kom  det  av  at  ikke 
vi  kunde  drive  ham  ut?»  Da  sa  han  til  dem:  «Djævler 
av  denne  sorten  kan  bare  drives  ut  ved  hjælp  av  bøn  og 
faste» 2. 

Videre  hører  vi  om  en  kvinde  som  i  atten  aar  hadde 
lidt  av  en  sygdom  der  gjorde  at  hun  ikke  kunde  rette  sig 
op.  Jesus  erklærte  at  sygdommen  kom  derav  at  Satan 
hadde  bundet  hende.  Og  han  la  hænderne  paa  hende;  og 
strax  rettet  hun  sig  op  og  priste  Gud3.  —  Vi  erfarer  og* 
saa  at  Simons  svigermor  engang  hadde  sterk  feber,  og  at 
saa  Jesus  «bøiet  sig  over  hende  og  truet  feberen»  (d.  v.  s. 
den  dæmon  som  var  faret  ind  i  hende  og  hadde  frem* 

1  Mark.  5,2  ff.  og  paral. 

2  Mark.  9,17  ff.  og  paral. 

3  Luk.  13,11  ff. 
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kaldt  feberen),  og  —  heter  det  videre  —  den  forlot  hende1. 
—  Apostelen  Paulus  opfattet,  som  vi  vet,  den  sygdom  han 
led  av,  som  foraarsaget  derved  at  en  «Satans  engel»  (ån= 
gelos  satanå)  slog  ham. 2 

Disse  forestillinger3  er,  som  bekjendt,  ikke  særegne  for 

1  Luk.  4,38  f.  og  paral. 

2  Eg.  «fiket  ham  op»,  kolafizein,  2  Kor.  12,7.  Da  lignende  uttryk 
brukes  om  de  dæmoner  som  fremkalder  mareridt,  der  i  oldtiden  blev 
opfattet  som  beslegtet  med  epilepsi,  er  det  kanske  ikke  urimelig  at  anta 
at  det  er  denne  sistnævnte  sygdom  som  har  plaget  apostelen.  Jfr.  P. 
Wendland:  Die  hellenistisch-romische  Kultur  in  ihren  Beziehungen  zu 
Judentum  und  Christentum  (1907;  2 1912)  125. 

3  Der  kan  ogsaa  henvises  til  Matth.  9,32  f.  (Jesus  driver  en  dæmon 
ut  av  en  stum,  som  saa  begynder  at  tale);  jfr.  Matth.  12,22  (en  blind 
og  stum);  Matth.  15,22  (den  kanaanæiske  kvindes  datter).  —  Av  inter* 
esse  i  denne  sammenhæng  er  hvad  Josefus  ( Ant.  VIII  2,5)  fortæller 
om  kong  Salomo:  «Gud  lærte  ham,  til  menneskenes  nytte  og  frelse, 
den  kunst  at  drive  ut  onde  aander.  Han  forfattet  nemlig  ord  hvor* 
ved  sygdom  kan  helbredes,  og  svergeformler  ved  hvis  hjælp  man  kan 
holde  dæmonerne  i  age  og  drive  dem  væk  slik  at  de  aldrig  mere  kom* 
mer  igjen.  Denne  maate  at  helbrede  paa  staar  den  dag  idag  i  høi  kurs 
hos  os  (d.  e.  jøderne).  Jeg  har  f.  ex.  set  hvordan  en  av  vore,  ved 
navn  Eleazar,  i  nærvær  av  (den  senere  keiser)  Vespasian  (d.  79  e.  Kr.), 
hans  sønner,  officererne  m.  fl.,  helbredet  mennesker  som  var  besat  av 
onde  aander.  Det  gik  for  sig  paa  følgende  maate:  Han  tok  en  ring, 
hvori  var  opbevaret  en  av  de  røtter  som  Salomo  har  git  anvisning  paa. 
Denne  ring  holdt  han  under  næsen  paa  den  som  var  besat;  og  idet 
han  saaledes  lot  den  syke  lugte  paa  ringen,  drog  han  den  onde  aand 
ut  gjennem  næsen  paa  ham.  Den  som  hadde  været  besat,  sank  strax 
sammen;  og  Eleazar  reciterte  nu  Salomos  navn  og  de  av  ham  for* 
fattede  formler,  hvorved  han  besvor  aanden  om  aldrig  mere  at  fare  ind 
i  vedkommende  menneske.  For  at  gi  et  haandgripelig  bevis  paa  sin 
magt  stillet  Eleazar  op  i  nærheten  et  bæger  fyldt  med  vand,  og  han 
befalet  nu  den  onde  aand  at  saasnart  den  var  faret  ut  av  mennesket, 
skulde  den  velte  dette  bæger  og  derved  overbevise  tilskuerne  om  at 
den  virkelig  var  faret  ut.  Og  saaledes  skedde  det  ogsaa.»  I  et  andet 
av  sine  skrifter  (Bellum  VII  6,3)  gir  Josefus  en  nærmere  beskrivelse 
av  visse  røtter,  «ved  hvis  hjælp  de  saakaldte  dæmoner  strax  drives  ut, 
selv  om  man  bare  bringer  disse  røtter  hen  i  nærheten  av  de  syke». 
Jfr.  Ap.  Gj.  19,11  f.:  «Kraftige  gjerninger,  som  man  ikke  let  finder 
maken  til,  gjorde  Gud  ved  Paulus'  hænder,  saa  at  man  endog  bragte 

6  —  Wilhelm  Schencke  :    Da  kristendommen  blev  skapt. 
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jødedommen  eller  for  den  nytestamentlige  tidsalder;  de 
florerer  i  middelalderens  hexeprocesser;  og  de  har  tilhold 
i  overtroen  den  dag  idag.  Deres  røtter  rækker  tilbake  til 
slegtens  første  tider. 

Var  i  det  gamle  Ægypten  en  blit  syk,  lot  man  meget 
ofte  hente  en  magier.  Denne  reciterte  saa  visse  tryllefor? 
mularer,  som  var  skikket  til  at  helbrede  den  syke  derved 
at  de  fik  drevet  dæmonerne  ut  av  ham.  Egentlig  tænkte 
man  sig  denne  utdrivelse  foretat  av  de  mægtige  guder,  som 
for  anledningen  indfandt  sig.  Saaledes  var  det  guden 
Chonsu  som  helbredet  prinsessen  av  Bechten.  Han  truet 
den  djævel  som  sat  i  kroppen  paa  hende.  Da  sa  den  onde 
aand:  «Du  mægtige  gud,  som  driver  ut  dæmonerne!  jeg 
er  din  slave;  jeg  skal  begi  mig  til  det  sted  jeg  er  gaat  ut 
ifra,  for  at  handle  efter  dit  ønske  og  hensigten  med  dit 
komme.»  Saa  gik  dæmonen  bort  til  det  sted  han  vilde, 
efter  befaling  av  guden  Chonsu.  Og  Bechten=kongens  dat? 
ter  blev  frisk  i  samme  stund.1 

De  selvsamme  forestillinger  gjenfindes  i  ældgammel  tid 
i  Babylonien.  Ogsaa  dér  visste  man  om  at  der  existerer 
en  mængde  «onde  dæmoner»,  utukke  lemnuti;  «de  dækker 
jorden  som  græs»,  sies  der  om  dem  i  babyloniske  trylle? 
formularer.  De  holder  gjerne  til  i  ørkenen  og  paa  øde 
strækninger.  Det  er  jo  et  gjennemgaaende  træk  i  disse 
forestillingskredser.  Saaledes  sier  ogsaa  Jesus:  «Naar  den 
urene  aand  er  faret  ut  av  et  menneske,  flakker  den  gjen? 
nem  tørre  steder.»2  Disse  babyloniske  dæmoner  sniker  sig 
nu  ind  blandt  menneskene,  lister  sig  ind  i  dem,  fortærer 
deres  kjød,  suger  deres  blod,  spyr  gift  og  galde  ut  over 
dem.  Et  slikt  besat  menneske  maa  da  streife  om  hvileløs, 
dag  og  nat;  «suk  og  klage  er  hans  spise»,  heter  det.  Indtil 
det  kan  lykkes  en  besverger  at  faa  drevet  den  onde  aand 

svededuker  og  skjødeskind  som  han  hadde  hat  paa  sig,  hen  til  de 
syke,  og  sygdommen  forlot  dem,  og  de  onde  aander  for  ut  av  dem.» 

1  Se  min  bok  «Hvad  jorden  gjemte»  158  ff. 

2  Matth.  12,43. 
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ut  igjen;  han  sier  da:  «Du  onde  aand,  far  ut  av  det  men? 
neske  og  hen  i  ørkenen!»  Der  nævnes  flere  forskjellige 
sorter  av  disse  dæmoner,  deriblandt  labasu,  en  feberdæ? 
mon,  altsaa  en  av  samme  sorten  som  den  der  av  Jesus  blev 
drevet  ut  av  Simons  svigermor. 1 

De  forestillinger  vi  hittil  har  beskjæftiget  os  med,  har 
sammenhæng  med  troen  paa  at  den  hele  verden  er  fuld 
av  aandevæsener. 2  De  saaledes  troende  forestiller  sig  da 
dels  aanderne  som  svævende  frit  om,  dels  tænker  de  sig  at 
aanderne  tar  ophold  i  et  eller  andet  livløst  eller  levende 
objekt.  Man  har  kaldt  den  første  forestillingskreds  spiri- 
tisme,  og  bemerket  at  den  jo  i  det  væsentlige  er  av  samme 
art  som  det  moderne  fænomen  der  er  kjendt  under  dette 
navn.  Den  anden  klasse  forestillinger  har  man  bertævnt 
fetisjisme^ .  Naar  man  altsaa  av  en  eller  anden  grund  kom? 
mer  paa  den  tanke  at  der  f.  ex.  inde  i  en  sten  bor  en  aand, 
saa  blir  denne  sten  betragtet  som  utstyret  med  en  høiere 
magt,  og  den  blir  anset  som  et  udmerket  beskyttelsesmid? 
del  imot  alt  ondt;  den  blir  med  andre  ord  en  fetisj.  Efter 
denne  definition  kan  følgelig  ogsaa  mennesker  som  er  be? 
sat  av  en  eller  flere  aander,  paa  en  viss  maate  betragtes  og 
betegnes  som  fetisjer,  forsaavidt  nemlig  som  de  er  i  besit* 
telse  av  evner  der  gaar  ut  over  det  normale.  Saaledes  hørte 
vi  for  et  øieblik  siden  om  en  besat  mand,  som  var  saa 
sterk  at  han  gjentagne  ganger  brøt  sine  lænker  isønder. 
Og  omvendt  ligger  det  efter  denne  betragtning  nær,  ut  fra 
et  menneskes  overordentlige  evner  at  slutte  sig  til  at  ved? 

1  Andre  feber==dæmoner  er  aédjazu  og  labartu,  sistnævnte  en  kvin? 
delig  dæmon  som  navnlig  anfalder  smaabarn.  Forøvrig  kan  merkes 
gattu%  ekimmu,  aW,  )\)edu,  samt  lil/f  (mandlig)  og  lilitu  (kvindelig).  Jfr. 
Keilinschr.  u.  AT."-  458  ff. 

2  I  tilslutning  til  Edw.  B.  Tylor  (jfr.  Die  Anfange  der  Cultur  [1873] 
I  411  ff  Hi  ff.)  har  man  om  denne  tro  almindelig  anvendt  betegnel? 
sen  «-animisme».  Egentlig  betegnes  derved  «sjæletroen»  (jfr.  lat. 
anima,  sjæl). 

3  Middelalder=lat.  faditius  «utstyret  med  trolkraft»,  portugisisk 
feiti^o ;  ordet  blev  av  de  til  Guinea?kysten  kommende  portugisere  an? 
vendt  om  de  gjenstande  som  negerne  tilla  en  overnaturlig  kraft. 
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kommende  maa  være  besat.  Det  var  netop  det  de  skrift* 
lærde  gjorde  da  de  sa  om  Jesus:  «Han  har  Beelzebul  i 
sig!»  og:  «Det  er  ved  hjælp  av  dæmonernes  øverste  han 
driver  dæmonerne  ut!»1 

2.  Denne  «animistiske»  verdensbetragtning  er  nu,  som 
tidligere  antydet,  ikke  eiendommelig  for  jøderne  eller  ægyp* 
terne  eller  babylonerne ;  den  er  almenmenneskelig.  Og  æld* 
gammel;  den  er  for  det  primitive  menneske  et  middel  til 
at  forklare  sig  «verden»  og  dens  fænomener.  Og  denne 
«primitive  filosofi»2  strækker  sin  indflydelse  ogsaa  til  reli* 
gionen.3  Samtidig  med  at  nu  denne  følger  lovene  for  al 
utvikling,  bevæger  den  sig  stadig  længer  bort  fra  «animis* 
men»  og  henimot  «høiere»  trosforestillinger.  Herpaa  har 
vi  et  eklatant  exempel  i  den  israelitiske  religion.  De  israe? 
litiske  profeter,  som  jo  repræsenterer  et  umaadelig  religiøst 
fremskridt,  har  like  saa  lite  bruk  for  forestillingen  om  dæ* 
moner  som  de,  efter  hvad  vi  har  set  i  det  foregaaende, 
har  hat  bruk  for  forestillingen  om  engler.  Derfor  finder 
vi  da  ogsaa  i  det  i  profetisk  aand  redigerte  Gamle  testa= 
ment  overordentlig  faa  spor  efter  tro  paa  dæmoner.  Et 
par  steder  finder  vi  nævnt  de  saakaldte  fe  mm4,  hvormed 
vistnok  sigtes  til  nogen  bukkelignende  væsener,  en  slags 
satyrer;  og  likesaa  nævnes  en  enkelt  gang  den  kvindelige 
dæmon  Mit5;  og  desuten  de  saakaldte  \i)edimc\  De  to  sist* 
nævnte  har  allerede  møtt  os  i  Babylonien. 

1  Mark.  3,22;  jfr.  Joh.  7,20;  8,48;  10,20;  Matth.  11,18. 

2  C.  P.  Tiele:  Gesch.  d.  Rei.  im  Altert.  I  7. 

3  Hermed  skal  jo  ikke  være  sagt  at  grundlaget  for  religionen  er  at 
søke  i  intellekten,  i  den  teoretiske  fornuft;  religionen  er  ikke  at  be* 
tragte  væsentlig  som  et  primitivt  og  mislykket  forsøk  paa  verdensfor= 
klaring,  men  den  hviler  paa  emotional  basis,  har  sine  røtter  i  følelses* 
og  viljelivet;  det  er  med  andre  ord  praktiske  behov  som  det  dreier 
sig  om. 

4  Jes.  13,21;  34,14. 

5  Jes.  34,14. 

6  5  Mos.  32,17;  Ps.  106,73.  Jfr.  H.  Duhm :  Die  bosen  Geister  im 
Alten  Testament  (1904). 
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Forøvrig  kan  det  være  av  interesse  at  bemerke  at  incU 
førelsen  i  den  bibelske  og  kristelige  religion  av  betegnelsen 
«dæmoner»  skyldes  gjengivelsen  av  netop  disse  ord  )éhim 
og  }i)edtm  i  den  græsk*alexandrinske  oversættelse  av  Det 
gamle  testament,  den  saakaldte  «Septuaginta» l.  De  blir 
dér  gjengit  ved  daimonia.  Dette  ord  har  de  efterplatoni* 
ske  og  stoiske  filosofer  benyttet  sig  av  til  at  betegne  en 
slags  mellemvæsener  mellem  guddommen  og  menneskene, 
—  en  kategori  som  de  opstillet  for  at  etablere  en  sammen* 
hæng  mellem  den  græske  folketro  og  sit  eget  høie  guds* 
begrep.  Disse  græske  dæmoner  er  nu  halvt  gode  halvt 
onde,  eller  rettere  sagt:  de  er  hverken  gode  eller  onde.  For* 
saavidt  hører  de  hjemme  i  den  animistiske  forestillings* 
sfære.  Ti  det  er  netop  et  særkjende  ved  animismens  aan* 
der  at  de  intetsteds  opfattes  som  moralske  væsener;  de  er 
forunderlige,  virker  fremmedartet;  de  er  uten  bestemt 
karakter,  lunefulde;  det  gjælder  at  finde  ut  den  rette  maate 
at  behandle  dem  paa,  da  kan  man  ha  nytte  av  dem;  naar 
de  betegnes  som  onde  eller  gode,  da  sigtes  derfor  dermed 
til  dem  snarere  som  nyttige  eller  skadelige  end  som  onde 
eller  gode  i  moralsk  betydning. 2 

Jødedommen,  og  som  følge  derav  den  ældste  kristen* 
dom,  i  Det  nye  testament,  har  nu  imidlertid  samtidig  med 
at  de  har  overtat  dæmonforestillingen  git  den  en  vending 
og  rettet  den  ensidig  henimot  det  onde,  det  virkelig  mo* 
ralsk  onde. 

Vi  faar  for  dette  punkts  vedkommende  følgende  billede 
av  den  israelitisk*jødisk*kristelige  religionshistorie:  Først, 
i  den  aller  ældste  tid,  før  endnu  profeterne  er  fremtraadt, 
vrimler  der  med  animistiske,  etisk  indifferente  aandevæse* 
ner,  som  vi,  med  den  græske  betydning  av  ordet,  kan  be* 
tegne  som  «dæmoner».  De  av  dem  som  man  støter  paa 
og  faar  noget  med  at  gjøre,  deres  venskap  maa  man  se  til 

1  Som  blev  paabegyndt  ved  midten  av  3.  aarh.  f.  Kr. 

2  Man  kan  forsaavidt  nærmest  sammenligne  med  vore  huldrer,  nis* 
ser,  underjordiske  osv. 
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at  vinde;  ellers  kunde  de  komme  til  at  tilføie  en  allehaande 
skade  og  fortræd.  Saa  optrær  profeterne  og  forkynder 
Jahve.  Og  under  deres  forkyndelse  voxer  Jahve;  og  tilsist 
blir  han  saa  stor  at  han  fylder  op  hele  Palæstina,  saa  der 
ikke  blir  en  eneste  liten  plass  tilovers.  Derfor  maa  dæmo* 
nerne  krype  bort  i  krokene  og  ned  i  sine  smuthuller  og 
gjemme  sig.  Saa  maa  israeliterne  begi  sig  i  exil  til  Baby* 
lonien;  og  dér  blir  de  til  jøder.  Saa  faar  disse  jøder  av 
den  persiske  konge  tillatelse  til  at  vende  tilbake  til  sit  land. 
Men  idet  de  kommer  tilbake  dit,  finder  de  ikke  mere  Jahve 
dér;  han  er  i  mellemtiden  flyttet  op  i  himlen.  Følgelig  er 
der  nu  god  plass  i  Palæstina;  og  derfor  ser  vi  hvordan  i 
jødedommen  alle  dæmonerne  myldrer  frem  igjen.  Men  der 
hænder  noget  mere.  Jøderne  kommer  ikke  alene  hjem  fra 
det  persiske  Babylonien;  de  har  et  usynlig  følge  med  sig. 
Dette  følge  bestaar  av  persiske  djævler  under  anførsel  av 
en  persisk  Satan.  En  stund  efterat  denne  Satan  er  ankom* 
met  til  Palæstina,  organiserer  han  sine  tropper,  og  grund* 
lægger  et  mørkets  og  ondskapens  rike,  hvor  ogsaa  de  pa* 
læstinensiske  dæmoner  faar  tjeneste,  men  nu  i  egenskap  av 
virkelige  djævler. 

3.  Alt  dette  djævelskap  marerider  jødedommen,  værre 
og  værre  eftersom  tiden  gaar.  Antiochus  Epifanes  vil  ut* 
slette  den  jødiske  religion;  der  blir  blodig  borgerkrig;  den 
nationale  æra  faar  en  brat  ende;  Herodes'  tyranni;  det 
romerske  verdensrike,  som  lægger  sig  knugende  over  alt 
og  alle,  —  kan  nogen  et  øieblik  være  i  tvil  om  at  dette 
er  et  verk  av  Satan  og  hans  djævler?  Naar  vi  undtar 
Første  Makkabæer*bok  og  de  saakaldte  Salomos  Psalmer1, 
saa  møter  vi  overalt  ellers  den  mest  trøstesløse  betragtning.2 
Man  forstaar  ikke  historien  længer;  man  kan  ialfald  ikke 
forklare  sig  den  paa  anden  maate  end  derved  at  Gud  er 

1  En  liten  samling  religiøse  digte,  som  er  fremkaldt  ved  Pompeius' 
erobring  av  Jerusalem  aar  63  f.  Kr. 

2  Jfr.  W.  Bousset:  Rei.  d.  Jud.s2  416. 
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forsvundet  av  historien;  han  har  trukket  sig  tilbake  op  i 
sin  himmel;  og  hvad  nu  skér  her  paa  jorden,  denne  tin? 
genes  forfærdelige  tilstand,  det  finder  ikke  sted  med  Guds 
vilje,  men  kun  med  hans  tillatelse.  Han  har  til  en  viss 
grad  overlatt  denne  verden  til  Satan.  Men  rigtignok  kun 
for  en  tid. 

Og  her  er  det  store  haabets  lyspunkt  i  al  denne  mørke 
trøstesløshet.  Gud  kan  ikke  for  evig  og  altid  opgi  sin  ret 
til  at  være  verdens  herre.  Selv  om  han  har  tillatt  Satan  at 
være  denne  verdens  herre  eller  fyrste,  som  det  sies  i  Jo* 
hannes^evangeliet  \  ja  selv  om  han  har  tillatt  ham  at  være, 
som  vi  har  hørt  Paulus  uttrykke  det:  denne  verdens  gud, 
—  saa  er  der  dog  haab.  Ti  denne  verden  skal  avløses  av 
en  ny,  hvori  Gud  paany  skal  være  eneste  konge.  Der  skal 
bli  en  vældig  kamp  mellem  Gud  og  lysets  rike  paa  den 
ene  side,  og  Satan  og  mørkets  rike  paa  den  anden.  Denne 
kamp  vil  ende  med  Guds  fuldstændige  seier.  «Da  skal  — 
som  det  sies  i  «Mose  Himmelfart»  —  hans  regimente 
komme  tilsyne  over  al  hans  skapning;  da  skal  det  være 
forbi  med  Djævelen.»2 

I  disse  jødiske  fremtidsforhaabninger  dukker  der  nu  op 
en  ny,  indtil  da  i  jødedommen  helt  ukjendt  skikkelse: 
Me ssias=« Menneske sønnen».  Om  ham  heter  det  i  de  heno* 
kiske  saakaldte  «Billedtaler»3:  I  hine  dage  skal  den  Ut* 
kaarede  sitte  paa  min  (Guds)  trone  .  .  Kongerne,  de 
mægtige  og  de  høie  skal  staa  bævende  foran  ham  .  .  Og 
han  skal  dømme  Satan  (Azazel)  og  hele  hans  hær. 4  I 
Fjerde  Ezra^bok  skildres  hvordan  han  kommer  flyvende 
med  himlens  skyer;  ondskapens  hær  forsamler  sig  mot  ham; 
men  han  binder  an  med  den,  og  tilintetgjør  den.  5  Og  saa 

1  12,31:  ho  årchon  tou  kosmou  toutou. 

2  Ass.  Mos.  10,1. 

3  D.  e.  Hen.  37—71,  med  undtagelse  av  de  «noahkitiske»  bestand? 
dele  (54,7-55,2;  60;  65-69,25).  Disse  «Billedtaler»  skriver  sig  sand* 
synligvis  fra  omkr.  aar  60  f.  Kr. 

4  Hen.  51,3;  62,1  ff.;  jfr.  63;  55,4. 
8  4  Ezra  13,3.5  ff. 
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skal  —  som  det  videre  heter  i  Henoks  Bok  —  alle  de  som 
bor  paa  jorderike,  falde  ned  for  ham,  tilbe  og  prise,  ære 
og  lovsynge  Aandernes  Herres  navn. 1 

Det  er  klart  at  jo  værre  tilstanden  blev,  jo  værre  med 
andre  ord  Satan  og  djævlene  huserte,  desto  mere  maatte 
man  brændende  længes  efter  Guds  og  Menneskesønnens 
rike  og  regimente.  «Komme  dit  rikel»  det  kan  sættes  som 
motto  over  væsentlige  dele  av  senjødedommen.  Kom  og 
hjælp  os!  kom  til  kamp  mot  Satan  og  hans  hær!  snart 
holder  vi  det  ikke  ut  længer! 

Ut  av  denne  situation,  denne  forestilling,  denne  stem* 
ning  er  kristendommen  blit  til. 

Der  flakket  en  mand  om  i  ødemarken  .  .  Han  hadde 
ikke  spist  paa  40  dage  og  40  nætter.  Han  syntes  saa  us* 
sel  og  forkommen  at  han  ikke  skulde  evne  at  gjøre  nogen 
fortræd.  Da  traadte  Satan  hen  til  ham  og  sa :  «Du  er 
sulten.  Se  her  er  en  sten;  du  behøver  bare  at  befale,  saa 
blir  den  til  et  brød.»  Og  da  manden  avviste  ham,  tok 
Satan  ham  med  sig  og  stillet  ham,  først  paa  templets  tinde 
og  siden  paa  toppen  av  et  saare  høit  bjerg.  Og  han  viste 
ham  alle  verdens  riker  og  al  deres  herlighet;  og  han  sa  til 
ham:  «Alt  dette  er  mit;  alt  dette  vil  jeg  gi  dig,  om  du 
vil  falde  ned  og  hylde  mig.»  Da  sa  manden  til  ham:  «Vik 
bort,  Satan!»   Da  forlot  Djævelen  ham. 

Og  se!  engler  kom  til  ham  og  tjente  ham!2  Ja  for  den 
mand  —  det  visste  Satan  —  han  var  ikke  noget  almindelig 
menneske.  Saa  svak  og  hjælpeløs  han  var  at  se  til,  saa 
hadde  han  dog  hele  himlens  hær  til  sin  raadighet.  Og 
Satan  forstod  at  naar  dette  mægtige  væsen  var  kommet  hit- 
ned  til  denne  verden,  saa  var  meningen  den  at  nu  skulde 
denne  verdens  fyrste  kastes  ut.  Nu  skulde  den  store  kamp 
begynde  mellem  Guds  hærskarer  under  anførsel  av  Menne* 
skesønnen  paa  den  ene  side,  og  Satan  og  hans  djævler  paa 
den  anden.  Tænk  om  han  kunde  vinde  den  fiendtlige  an* 

1  Hen.  48,5. 

2  Matth.  4,1  ff.  og  paral. 
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fører  for  sig!  tænk  om  han  kunde  faa  overbevist  ham  om 
at  det  var  fordelagtigere  at  tilhøre  Satans  rike  end  Guds 
rike! 

Det  er  de  ældste  kristne  som  fortæller  os  dette.  Og 
de  beretter  om  mere.  De  fortæller  os  at  den  mand,  han 
var,  ogsaa  efter  deres  overbevisning,  «Menneskesønnen». 
En  kristen  som  hette  Stefanus,  blev  ført  frem  for  raadet 
for  at  staa  til  regnskap  for  noget  han  skulde  ha  sagt  an* 
gaaende  «nazoræeren  Jesus».  Og  ypperstepresten  spurte: 
«Forholder  dette  sig  virkelig  saa?»  Da  skuet  Stefanus  op 
mot  himlen,  og  han  saa  Guds  herlighet,  og  Jesus  staaende 
ved  Guds  høire.  Og  han  sa:  «Se,  jeg  skuer  himlene  aapne, 
og  Menneskesønnen  staaende  ved  Guds  høire!»  Saa  slæpte 
de  ham  ut  av  byen  og  stenet  ham.  Og  en  ung  mand  ved 
navn  Saulus  var  tilstede,  og  han  saa  med  velbehag  paa 
dette  mord.  1  Men  straks  efter  fik  han  et  syn,  ogsaa  han. 
Og  siden  gjendrev  han  jøderne  som  bodde  i  Damaskus, 
og  beviste  at  «denne  er  Kristus». 2 

4.  Gjennem  det  hittil  utviklede  vil  man  ha  faat  et  ind* 
tryk  av  hvilken  høivigtig  rolle  djævletroen  i  virkeligheten 
har  spillet. 

Jeg  har  allerede  antydet  at  denne  tro,  og  specielt  fore* 
stillingen  om  Satan,  ikke  er  ældre  end  exilet,  at  den  er 
helt  fremmed  for  de  israelitiske  profeter,  og  at  den  er  av 
persisk,  eller  om  man  vil:  persisk*babylonisk  oprindelse. 

Jeg  vet  jo  nok  at  man  overfor  dette  vil  henvise  til 
paradis*historien:  slangen  som  forførte  Eva,  var  det  kan* 
ske  ikke  Satan?  Fra  dogmatisk  hold  forsikres  der  om  at 
slik  forholder  det  sig.  Men  sæt  nu  at  vi  spør  fortællin* 
gen  selv  om  hvad  dens  mening  er?  Da  faar  vi  til  svar  at 
slangen  —  ja  det  er  slangen.  Fordi  den  har  narret  Eva  til 
at  overtræ  Guds  forbud,  faar  den  følgende  straf :  Gud  sier 
til  den:    «Paa  din  buk  skal   du  krype  og  æte  støv  saa* 

1  Ap.  Gj.  6,8  ff. 

2  Ap.  Gj.  9,22. 
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længe  du  lever!»  Jeg  har  hørt  dogmatikere  paastaa  meget 
rart;  men  jeg  har  dog  endnu  aldrig  hørt  dem  paastaa  at 
Satan  saalænge  han  lever  kryper  om  paa  buken  og  æter 
støv.  At  derimot  slangen  gjør  det,  kan  man  som  bekjendt 
se  den  dag  idag. 1  Saken  er  jo  simpelthen  den  at  paradis* 
fortællingen  hører  med  blandt  den  slags  beretninger  der 
paa  samme  maate  som  eventyret  og  fabelen  helt  naivt,  med 
den  mest  troskyldige  mine,  skildrer  en  tid  for  langt  langt 
tilbake  da  dyrene  kunde  tænke  og  tale  paa  menneskelig 
vis. 2  Og  at  herunder  slangen  fremstilles  som  særlig  listig, 
lumsk  og  ondskapsfuld,  det  finder  dog  virkelig  sin  tilstræk* 
kelige  forklaring  i  det  sælsomt  uhyggelige  indtryk  som  dette 
dyr  til  alle  tider  har  gjort  paa  menneskens  børn. 

Rigtignok  er  denne  fortælling  forsaavidt  bemerkelses* 
værdig,  og  peker  forsaavidt  i  retning  av  den  senere  djævle* 
tro,  som  det  onde  i  mennesket  her  har  sit  utspring  andet* 
steds  end  hos  Gud  eller  mennesket  selv.  Det  er  bemer* 
kelsesværdig;  for  det  er  en  opfatning  som  ellers  ikke 
paatræffes  i  den  førexilske  tid,  og  ialfald  for  enkelte  dele 
av  den  jødiske  literaturs  vedkommende  heller  ikke  i  den 
exilske. 3 

Ti  hvad  israeliterne  angaar,  da  spillet,  som  jeg  før  har 
gjort  opmerksom  paa,  hos  dem  Jahve  en  saa  dominerende 
rolle  at  der  ikke  fandtes  plass  til  noget  andet,  med  ham 
konkurrerende,  væsen  ved  siden  av  ham;  følgelig  var  der 
heller  ikke  plass  til  Satan. 

Man  kan  overfor  en  saa  utpræget  monistisk  verdens* 
anskuelse  spørre  om  hvor  da  alt  ondt  her  i  verden  kom* 

1  Efter  hebræernes  mening  forholder  det  sig  i  virkeligheten  saa,  at 
slangen  spiser  støv.  —  Har  da  slangen  før  denne  katastrofe  bevæget 
sig  paa  en  anden  maate  og  hat  anden  næring?  Vor  fortæller  har 
neppe  gaat  saa  dypt  at  dette  spørsmaal  har  faat  anledning  til  at 
genere  ham. 

2  Jfr.  det  talende  æsel,  4  Mos.  22,28  ff. 

3  Denne  paradis?fortællingens  i  saa  henseende  enestaaende  karakter 
finder  sin  forklaring  deri  at  den  ikke  er  oprindelig  hebraisk  men  stam? 
mer  fra  en  fremmed  mytologi. 
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mer  fra.  Ikke  alene  al  ulykke,  men  ogsaa  al  synd,  forsaa* 
vidt  den  ikke  har  sit  direkte  utspring  i  mennesket,  maa  jo 
da  konsekvent  henføres  til  Gud  som  sit  ophav. 

Israeliterne  har  været  modige  nok  til  at  ta  denne  kon? 
sekvens;  eller  vi  skal  kanske  si:  de  har  været  ureflekterte 
nok.  Ti  fordi  om  Gud  er  skyld  i  hvad  mennesket  gjør, 
saa  fritas  ikke  derfor  mennesket  for  ansvar,  —  derom  vid* 
ner  noksom  den  profetiske  forkyndelse.  Det  problem  som 
her  i  virkeligheten  foreligger,  blev  den  tids  mennesker 
simpelthen  ikke  opmerksom  paa.  «Sker  der  vel  en  ulykke 
i  en  by  uten  at  det  er  Jahve  som  har  bevirket  den?»  spør 
profeten  Amos. 1  —  Jahve  sa  til  Moses:  «Naar  du  vender 
tilbake  til  Ægypten,  saa  se  til  at  du  for  farao  utfører  alle 
de  undergjerninger  som  jeg  gir  dig  magt  til;  men  jeg  vil 
forhærde  hans  hjerte,  saa  han  allikevel  ikke  lar  folket 
fare.»2  —  I  den  saakaldte  «Femte  Mosebok»  heter  det  et* 
steds:  «Sihon,  kongen  i  Heshbon,  vilde  ikke  la  os  dra 
igjennem  hos  sig;  ti  Jahve,  vor  gud,  hadde  forhærdet  hans 
sind  og  forstokket  hans  hjerte,  for  at  gi  ham  i  vor  haand.»  3 
—  I  Josua  Bok  læser  vi:  «Der  var  ikke  nogen  by  som 
fredelig  overga  sig  til  israeliterne,  med  undtagelse  av  hivvi* 
terne  i  Gifron.  Alt  det  øvrige  tok  israeliterne  med  vaa* 
benmagt.  Ti  Jahve  hadde  laget  det  slik  at  han  fik  forhær* 
det  deres  hjerter,  saa  de  indlot  sig  paa  at  føre  krig  med 
israeliterne,  foråt  disse  skulde  fuldbyrde  banlysningen  paa 
dem  uten  skaansel,  og  foråt  man  kunde  faa  utryddet  dem, 
saaledes  som  Jahve  hadde  befalet  Moses.» 4  Det  tør  være 
tillatt  at  mene  at  dette  er  tilstrækkelig  tydelig  tale.  —  I 
Dommernes  Bok  læser  vi:  «Da  Abimelek  hadde  hersket 
over  Israel  i  tre  aar,  lot  Gud  en  ond  tvedragtens  aand 
komme  op  mellem  Abimelek  og  borgerne  i  Sikem,  saa  at 
borgerne  i  Sikem  faldt  fra  Abimelek.»5  —  Da  kong  David 

1  Amos  3,6. 

2  2  Mos.  4,21. 
»  5  Mos.  2.30. 
4  Jos.  11,19  f. 
8  Dom.  9,22  f. 
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kom  til  Bahurim,  gik  en  mand  ved  navn  Shirn  i  efter  ham, 
og  han  kastet  sten  efter  kongen  og  forbandet  ham.  Da  sa 
Abishai  ben  Seruja  til  David:  «Skal  denne  døde  hund  ha 
lov  til  at  forbande  min  herre  kongen?  la  mig  dog  gaa  hen 
og  gjøre  ham  et  hode  kortere!»  Men  David  visste  bedre; 
han  sa:  «La  ham  være  i  fred,  saa  han  kan  faa  anledning 
til  at  forbande;  for  det  er  Jahve  som  har  sagt  til  ham  at 
han  skal  gjøre  det.»  1  —  Overensstemmende  hermed  heter 
det  i  «Klagesangene»:  «Hvo  byr  saa  det  sker,  uten  at  det 
er  Jahve  som  befaler  det?  Er  det  kanske  ikke  saa,  at  av 
den  Høiestes  mund  utgaar  baade  ondt  og  godt?»2  —  I 
Første  Kongernes  Bok  hører  vi  om  at  Jahve  vilde  faa  kong 
Ahab  dræpt;  og  det  vilde  han  søke  at  opnaa  ved,  som 
det  heter,  at  faa  «lokket» 3  ham  til  at  dra  i  kamp  mot 
syrerne.  I  den  hensigt  sender  han  en  løgnens  aand  ind  i 
alle  profeterne.  Og  som  følge  herav  stiller  nu  disse  pro* 
feter  sig  i  et  antal  av  400  mand  op  foran  kongen  og  lyver 
ham  fuld  og  sier  at  Jahve  vil  være  med  ham  og  skaffe 
ham  seier.    Saa  drar  kongen  avsted,  .  .  og  blir  dræpt. 4  — 

1  Anden  Samuels  Bok  læser  vi:  «Jahves  vrede  blev  paany 
optændt  mot  israeliterne,  saa  at  han  egget  David  imot  dem 
ved  at  by  ham  at  holde  mandtal  over  Israel  og  Juda.»5 
Bakefter  blir  saa  denne  folketælling,  som  Jahve  selv  er  op* 
hav  til,  stemplet  som  en  svær  synd.  Og  denne  synd,  som 
altsaa  egentlig  Jahve  selv  har  begaat,  straffer  han  ved  at  la 
en  pest  komme  over  Israel,  saa  der  dør  70  000  mennesker! 

5.  Til  den  slags  urimeligheter  førte  altsaa  den  israeli* 
tiske  monisme.  Den  viste  sig  utilstrækkelig  til  at  forklare 
historien,  utilstrækkelig  til  at  forklare  det  onde.  Der  maatte 

1  2  Sam.  16,5  ff. 

2  Klages.  3,37  f. 

3  pth  i  piel:  om  en  voldsmand  som  forlokker  sin  næste,  Ordspr. 
16,29;  om  at  forlokke  og  forføre  en  jomfru,  2  Mos.  22,15. 

4  1  Kong.  22,20  ff. 

5  Nemlig  for  at  bringe  antallet  av  vaabenføre  mænd  paa  det  rene. 

2  Sam.  24,1. 
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med  andre  ord  komme  en  tid  da  den  var  moden  til  at  av* 
løses  av  dualismen.  Netop  det  exempel  som  senest  blev 
anført,  peker  tydelig  hen  paa  denne  utvikling.  I  Anden 
Samuels  Bok  sies  det  altsaa  at  det  var  Jahve  hvis  vrede 
blev  optændt  mot  israeliterne,  og  at  det  var  ham  som  egget 
David  til  at  holde  mandtal.  Men  i  Første  Kronikernes  Bok, 
som  er  forfattet  langt  senere,  efter  exilet,  finder  vi  den 
samme  begivenhet  fremstillet  paa  følgende  maate :  «Satan 
traadte  op  imot  Israel  og  egget  David  til  at  holde  mand* 
tal  over  Israel.»1 

Naar  disse  to  utsagn  stilles  saaledes  ved  siden  av  hin* 
anden,  kan  det  se  ut  som  om  Satan  oprindelig  er  en  del 
av  Jahve,  en  personifikation  av  Jahves  vrede.  I  og  for  sig 
kunde  der  naturligvis  ikke  være  noget  iveien  for  dette. 
Og  hvis  «Satan»  virkelig  viste  sig  at  være  betegnelse  for 
en  straffende  engel  som  hjemsøkte  menneskene  i  de  situa* 
tioner  og  ved  de  leiligheter  hvor  Guds  vrede  kunde  tænkes 
at  ha  foranledning  til  at  utlade  sig,  —  ja  saa  var  der  intet 
til  hinder  for  at  anta  at  Satansforestillingen  var  fremgaat 
av  israelitiske  præmisser.  Men,  som  vi  vet,  forestillingen 
om  Satan  rummer  noget  andet;  den  er  forestillingen  om  et 
overmenneskelig  væsen  som  drives  av  sine  egne,  av  Gud 
uavhængige  motiver,  og  som  følger  sine  egne,  Gud  fiende 
lige  hensigter.  Satan  er  Guds  principielle  motstander ;  han 
kan  følgelig  ikke  ha  skilt  sig  ut  fra  ham  og  betegne  nogen 
personifikation  av  den  ene  eller  anden  side  av  Guds  væ* 
sen.  Og  da  nu  endvidere  —  som  vi  har  hørt,  og  set  ex* 
empler  paa  —  den  israelitiske  gud,  Jahve,  er  av  den  art 
at  han  omfatter  a/f,  saa  der  ikke  blir  plass  til  nogen  kon* 
kurrent,  saa  synes  den  konklusion  uundgaaelig  at  forestil* 
lingen  om  Satan  ikke  er  av  israelitisk,  men  av  fremmed 
oprindelse. 

Rigtigheten  herav  finder  vi  fuldt  ut  bekræftet  naar  vi 
med  dette  punkt  for  øie  undersøker  den  israelitiske  litera* 
tur  som  er  os  bevaret,  det  vil  med  andre  ord  si  den  del 

1  1  Krøn.  21,1. 
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av  Det  gamle  testament  som  skriver  sig  fra  tiden  før  exilet. 
Vistnok  støter  vi  dér  enkelte  ganger  paa  ordet  satan  \  men 
ikke  som  betegnelse  for  det  væsen  vi  er  vant  til  at  be* 
nævne  saa.  Salomo  sendte  bud  til  Hiram  og  lot  si:  «Nu 
har  Jahve,  min  gud,  skaffet  mig  ro  til  alle  kanter,  og  der 
findes  ingen  satan  og  ingen  fare  mere.»2  Her  er  følgelig 
satan  uttryk  for  en  politisk  motstander,  en  fiendtligsindet 
nabokonge  eller  lign.;  og  derfor  er  det  ogsaa  fuldstændig 
rigtig  naar  ordet  paa  dette  sted  av  oversættelserne  blir  gjen* 
git  med  «motstander».  Ganske  i  samme  betydning  av  dette 
ord  heter  det  siden  i  Kongeboken  at  «Jahve  skaffet  Salomo 
en  satan  i  edomiten  Hadad»;  og  likesaa  i  den  syriske 
konge  Rezon,  «han  var  en  motstander  (satan)  av  Israel 
saalænge  Salomo  levde». 3  —  Da  kong  Akish  av  Gat  sam* 
men  med  filisterfyrsterne  drog  avsted  til  kamp  mot  Saul, 
tok  han  David  med  sig.  «Men  —  heter  det  —  filisternes 
høvdinger  blev  vred  paa  ham  og  sa  til  ham:  Send  den 
mand  hjem  igjen  til  det  sted  du  har  anvist  ham,  og  la  ham 
ikke  dra  med  os  i  striden;  han  kunde  ellers  lettelig  under 
kampen  bli  os  en  satan.  Hvorved  skulde  han  vel  bedre 
kunne  gjenvinde  sin  herres  gunst  end  ved  disse  vore  folks 
hoder?»4  Her  har  altsaa  det  gjennem  satan  uttrykte  al* 
mindelige  begrep  «motstander»  faat  den  bestemte  nuance 
«forræder».  —  Med  en  anden  variation  kan  satan  ogsaa 
faa  betydningen  «frister».  Ovenf.  er  omtalt  Shinii,  som 
forbandet  David.  Ved  en  senere  leilighet  gjentok  Abishai 
ben  Seruja  sin  paastand  paa  at  Shini  i  til  straf  herfor  skulde 
dræpes.  Da  sa  David:  «Hvad  har  jeg  med  dere  at  gjøre, 
I  Seruja^sønner,  siden  I  idag  blir  mig  til  satan?  Skulde 
idag  nogen  dræpes  i  Israel,  idag  da  jeg  (paany)  er  blit 
konge  over  Israel!»5   Meningen  paa  dette  sted  er:  hvorfor 

1  Nøiagtig:  \åtån. 

2  1  Kong.  5,16  ff. 

3  1  Kong.  11,14.  23.  25. 

4  1  Sam.  29,4. 

5  2  Sam.  19,23. 
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frister  I  mig  til  dette?  1  —  I  den  saakaldte  «Fjerde  Mose* 
bok»  fortælles  der  om  hvordan  moabiterkongen  Balak  sen* 
der  bud  til  BiFam  ben  Becor  med  anmodning  om  at  han 
skal  komme  og  forbande  Israel.  Og  BiFam  sadler  sit  æsel 
og  drar  avsted.  «Men  Jahves  engel2  stillet  sig  op  paa 
veien  som  satan  imot  ham.»  Og  da  nu  som  følge  derav 
det  berømte  æsel  ikke  var  til  at  rokke,  og  BiFam  derfor 
ga  sig  til  at  pryle  løs  paa  det,  da  sa  Jahves  engel  til  ham : 
«Hvorfor  har  du  nu  tre  ganger  slaat  dit  æsel?  se,  jeg  er 
gaat  ut  for  at  være  en  satan;  ti  jeg  ser  at  denne  vei  fører 
til  fordærvelse.» 3  Saa  i  og  for  sig  farveløst  er  altsaa  det 
begrep  av  «motstand»  som  i  den  førexilske  tid  uttrykkes 
gjennen  satan,  at  det  endog  kan  benyttes  som  betegnelse 
for  den  motstand  Jahves  engel  gjør  naar  han  vil  hindre  et 
menneske  fra  den  synd  at  sætte  sig  op  imot  Gud.  Tyde* 
ligere  kan  det  dog  vel  ikke  sies  at  vistnok  kj ender  israeli* 
terne  ordet  «Satan»,  men  de  har  ikke  fjerneste  anelse  om 
at  dermed  betegnes  et  mot  Gud  fiendtlig  og  menneskene 
til  synd  eggende  overmenneskelig  væsen. 

Jeg  har  desuten  nu  anført  samtlige  de  steder  i  den 
israelitiske  førexilske  literatur  hvor  satan  forekommer.  Dog 
maa  omhandles  endnu  et  utsagn,  som  gir  sig  ut  for  at 
stamme  fra  tiden  før  exilet;  det  er  det  6.  vers  av  den  109. 
psalme,  som  sier  sig  at  være  forfattet  av  David.  Denne 
psalme  er  forfattet  av  en  mand  som  er  plaget  og  forfulgt, 
og  som  nu  vender  sig  til  Jahve  med  bøn  om  at  han  vil 
frelse  ham  fra  den  mand  som  forfølger  ham.  Og  denne 
bøn  ledsager  han  med  en  række  forbandelser,  som  er  saa 
drøie  at  der  findes  ikke  maken  til  dem  i  hele  psalmesam* 

1  Paa  lignende  maate  lyder  Jesu  ord  til  Peter,  som  vil  avholde 
ham  fra  at  sætte  sit  liv  paa  spil:  hypage  opiso  mou,  satanå),  Matth.  16,23, 
hvor  der  vel  imidlertid  virkelig  menes  Satan  i  betydning  av  Djævelen. 

2  malak  jahvæ,  jfr.  ovenf.,  s.  49. 

3  4  Mos.  22,5  ff.  At  de  siste  ord  i  v.  32:  kujårat  haddævæk 
Inægdi,  bokstavelig:  «ti  veien  er  nedstyrtet  for  mig»,  ikke  er  helt 
klare,  berører  ikke  det  hvorpaa  det  i  denne  sammenhæng  kommer  an. 
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lingen  *:  «Du  min  lovsangs  Gud  ...  la  hans  børn  bli 
faderløse,  hans  hustru  vorde  enke!  La  dem  streife  om  og 
tigge,  jages  bort  fra  sit  ødelagte  hjeml  La  aagerkarlen  slaa 
kloen  i  hvad  han  har,  og  fremmede  røve  hans  arbeides 
frugtl  Ingen  vise  ham  skaansel,  eller  forbarme  sig  over 
hans  faderløse  1  La  hans  slegt  gaa  tilgrunde,  hans  navn  slet* 
tes  ut  i  ct  slegtled!  Maatte  hans  fars  brøde  bli  mindet, 
hans  mors  synd  ikke  bli  glemt;  maatte  de  idelig  og  altid 
være  i  Jahves  tanker!  Han  elsket  forbandelse;  saa  la  den 
da  ramme  ham!  Han  hadet  velsignelse;  saa  la  den  holde 
sig  borte  fra  ham!  La  ham  iføre  sig  forbandelse  som  en 
klædning,  la  forbandelsen  trænge  ind  i  hans  buk  som 
vand,  som  olje  i  hans  ledemod!  La  den  bli  som  en  dragt 
han  tar  paa  sig,  et  bælte  han  stadig  bærer!»  —  Disse  for* 
bandelser  indledes  nu  med  at  der  sies  (v.  6  f):  «Hjem* 
søk  ham  for  hans  ugudelighet;  la  en  satan  staa  ved  hans 
høire,  og  la  ham  komme  ut  fra  retten  som  dømt!»  Her 
anvendes  altsaa  satan  som  en  bestemt  juridisk  terminus, 
nemlig  til  betegnelse  av  den  person  vi  kalder  «aktor». 

Som  det  fremgaar  av  det  1.  kap.  av  Apostelhistorien 
(«Apostlenes  Gjerninger»)2,  har  de  ældste  kristne  betrag* 
tet  denne  psalme  som  sigtende  til  Judas;  de  har  altsaa  op* 
fattet  psalmen  sojn  «messiansk»,  som  uttryk  for  Messias' 
følelser  og  ønsker. 3  En  større  feiltagelse  eller  tankeløshet 
kan  ikke  findes.  De  ældste  kristne  var,  som  vi  har  hørt, 
fyldt  av  den  tanke  at  deres  Messias  var  kommet  til  ver* 
den  for  at  bekjæmpe  Satan.  Nu  har  vi  fundet  at  uttryk* 
ket  satan  i  den  nævnte  psalme  betegner  en  menneskelig 
aktor.    Og  dog  kan  det  sies  at  Satan  (d.  e.  Djævelen)  er 

1  Derimot  har  man  i  Salomo*psalmerne  (4,16  ff.)  en  parallel. 

2  Ap.  Gj.  1,16.20. 

3  Jfr.  Franz  Delitzsch:  Bibl.  Comment.  iiber  die  Psalmen  (4 1883) 
717:  «Forfølgelsen  av  David  var  en  forsyndelse,  ikke  alene  mot  David 
selv,  men  ogsaa  mot  Kristus  i  ham;  og  fordi  Kristus  er  i  David,  antar 
utbruddene  av  den  gl.test.  vredesaand  profetisk  skikkelse.»  Man  und* 
res  over  at  det  ikke  er  synderlig  længe  siden  den  slags  exegese  blev 
tat  for  god  vare. 
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i  den  psalme.  Og  det  netop  den  Satan  som  han  var  kom* 
met  for  at  bekjæmpe  som  gik  omkring  og  lærte:  «Elsk 
eders  fiender,  gjør  vel  imot  dem  som  hader  eder;  velsign 
dem  som  forbander  eder,  bed  for  dem  som  taler  ilde  om 
eder!»  1 

6.  Satan  i  betydning  av  et  overmenneskelig  væsen  som 
egger  menneskene  til  synd,  har  vi  møtt  i  det  21.  kap.  av 
Første  Kronikernes  Bok.  Som  en  lignende  betegnelse  gjen* 
finder  vi  ordet  i  de  to  første  kapitler  av  Ijobs  Bok  og  i 
det  3.  kap.  av  Zakarjas  Bok.  Ogsaa  disse  to  skrifter  stam* 
mer  fra  tiden  efter  exilet. 2 

Man  kan  nu  ikke  si  at  der  paa  noget  av  de  her  nævnte 
steder  foreligger  nogen  egentlig  dualisme;  men  der  er  til* 
knytningspunkter.  Den  ene  verdensanskuelse  avløser  jo  dog 
ikke  den  anden  saaledes  med  ét  slag.  Baade  Zakarjas  Bok, 
Ijobs  Bok  og  Krønikeboken  er  rigtignok  efterexilske ;  men 
de  er  dog  flere  hundre  aar  ældre  end  vor  tidsregning.  De 
hører  vistnok  med  til  den  periode  da  den  persiske  dua* 
lisme  allerede  var  lagt  som  en  liten  surdeig  ind  i  den 
monistiske  israelitiske  religion.  Men  de  staar  ved  begyn* 
deisen  av  denne  periode.  Og  der  maatte  selvsagt  gaa  lang 
tid  hen  inden  den  hele  deig  var  gjennemsyret,  inden  med 
andre  ord  dualismen  var  trængt  igjennem.  —  Vi  skal  se 
litt  paa  denne  proces. 

I  det  3.  kap.  av  Zakarjas  Bok  skildres  hvordan  profe* 
ten  i  et  syn  ser  ypperstepresten  Josua  staaende  foran  Jah* 
ves  engel.  Yppersteprestens  klær  er  skidne,  et  træk  hvor* 
ved  fremhæves  at  han  staar  dér  som  anklaget.  Og  det  er 
Satan  som  er  traadt  hen  ved  hans  høire  side  for  at  anklage 
ham.   Dette  er  saa  meget  mere  raffinert  handlet  som  Josua 

1  Luk.  6,27  f.;  jfr.  Matth.  5,44;  —  en  lære  han  paa  korset  selv 
praktiserte,  Luk.  23,34. 

2  «Zakarjas  Bok»  vil  egentlig  kun  si  Zak.  1—8,  forfattet  520—518 
f.  Kr.;  Zak.  9—14,  «Deutero  Zakarja»,  skriver  sig  fra  en  adskillig  senere 
tid.  Holdepunkter  for  en  om  end  bare  nogenlunde  nøiagtig  fixering 
av  '<Ijob»s  avfattelsestid  savnes. 

7  —  Wilhelm  Schencke :    Da  kristendommen  blev  skapt. 
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her  i  sin  egenskap  av  yppersteprest  repræsenterer  den  jø? 
diske  menighet,  hvorom  det  ved  samme  leilighet  sies  at 
den  er  «en  brand  som  netop  er  reddet  ut  av  ilden»,  et 
træflende  billede  paa  det  religionssamfund  som  hadde  over? 
levet  exilet.  Hele  Israels  fortid  lever  i  denne  lille  rest; 
hele  fremtiden  er  avhængig  av  dens  skjæbne.  Kan  derfor 
Satan  gjennem  sin  anklage  opnaa  at  denne  «brand»  blir 
slængt  paa  ilden  igjen  som  ubrukelig,  da  har  han  samtidig 
opnaadd  at  faa  hele  Guds  frelsesplan  omstyrtet. 

Prologen  til  Ijobs  Bok,  de  to  første  kapitler,  er  velkjendt: 
En  dag  indfandt  sig  «gudssønnerne»  1  for  at  fremstille  sig 
for  Jahve.  Der  skulde,  er  meningen,  holdes  et  av  de  re? 
gelmæssige  møter  i  det  himmelske  statsraad,  hvori  Jahve 
præsiderer,  og  hvori  hans  himmelske  ministre  foredrar  for 
ham  de  forskjellige  saker  som  henhører  under  hver  enkelts 
departement. 2  Ved  den  leilighet  kom  ogsaa  Satan  for  at 
avgi  indberetning  om  den  inspektionsreise  han  netop  hadde 
foretat  paa  jorden.  Satan  staar  altsaa  her  i  Guds  tjeneste;  han 
er  følgelig  vidt  forskjellig  fra  den  Satan  som  i  spissen  for 
sin  hær  fører  krig  med  Gud.  Og  dog  er  der  en  begyn? 
dende  likhet  tilstede.  Idet  Jahve  bringer  talen  hen  paa 
Ijob  og  priser  ham  som  en  enestaaende  from,  gudfrygtig 
og  retskaffen  mand,  deler  ikke  Satan  Jahves  glæde  over 
dette  ustraffelige  menneske.  Ijob  er  rik  og  lykkelig;  det 
under  ikke  Satan  ham.  Og  han  under  heller  ikke  Jahve 
hans  glæde.  Kunde  han  faa  gjort  Ijob  fattig,  og  derved 
trossig  og  ugudelig,  og  derved  videre  faa  Jahves  glæde 
byttet  om  med  smerte  og  sorg,  —  ja  det  vilde  være  noget 
for  ham! 

Hvad  sluttelig  det  tidligere  omhandlede  sted  i  Første 
Kronikernes  Bok  angaar3,  saa  har  vi  jo  set  hvordan  Satan 
dér  fremstilles  som  ophav  til  en  syndig  handling.  Her  kan 
endnu  være  at  tilføie  at  mens  der  i  Ijobs  Bok  og  hos 

1  b<né  haælohim,  jfr.  ovenf.,  s.  50. 

2  Jfr.  ovenf.,  s.  51. 

3  1  Krøn.  21,1. 
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Zakarja  læses  med  den  bestemte  artikel:  ha)\åtån  «mot* 
standeren;  skeptikeren,  misunderen»,  saa  er  i  Første  Krø* 
nikernes  Bok  artikelen  utelatt,  og  det  heter  bare  \åtån;  det 
vil  altsaa  si  at  dette  ord  nu  har  utviklet  sig  til  at  bli  et 
nomen  proprium;  og  det  vil  naturligvis  videre  si  at  Satan 
selv  er  blit  en  tydeligere,  mere  utpræget,  mere  selvstændig 
skikkelse  end  før. 

Saaledes  ser  vi  da  hvordan  dette  tidligere  i  Israel 
ukjendte  væsen  har  sneket  sig  ind  hos  Jahve  og  voxer  op 
i  hans  nærmeste  omgivelser.  Til  at  begynde  med  ligner 
han  i  mangt  og  meget  en  lysets  engel;  men  eftersom  tiden 
gaar,  aabenbarer  han  mere  og  mere  sin  sande  natur  og  sine 
virkelige  hensigter.  Endnu  kan  han  dog  ikke  faa  disse 
hensigter  realisert,  endnu  staar  han  i  Jahves  tjeneste  og 
lystrer  hans  befalinger.  Men  han  venter  bare  paa  det  be* 
leilige  øieblik  til  at  si  sig  løs  og  løfte  oprørets  fane.  Frem* 
for  alt  venter  han  paa  at  der  skal  være  opstaat  tilstrække* 
lig  mange  djævler  til  at  han  kan  finde  det  hensigtsvarende 
at  samle  dem  om  sig,  organisere  dem  og  ta  kommandoen 
over  dem. 

7.  Og  i  de  siste  tre  aarhundrer  før  vor  tidsregning 
blir  der  stadig  flere  djævler  i  Palæstina.  Først  ser  vi  hvor* 
dan  —  som  et  slags  symbolsk  forspil,  en  allegori  —  fæle 
fantastiske  uhyrer  boltrer  sig  mellem  hverandre.  Vi  faar 
øie  paa  Livjatan,  den  flugtsnare  slange;  Livjatan,  den  bug* 
tede  slange;  og  uhyret  som  er  i  havet1.  Vi  opdager  en 
løve  med  ørnevinger;  en  bjørn  som  holder  tre  ribben  i 
gapet;  en  panter  med  fire  hoder  og  med  fire  fuglevinger 
paa  ryggen;  og  endnu  et  fjerde  dyr,  frygtelig  og  forfærde* 
lig  og  umaadelig  sterkt,  med  store  tænder  av  jern  og  med 
ti  horn 2.  Og  vi  ser  en  vældig  glorød  drage  med  syv  hoder, 
og  paa  dens  hoder  syv  diademer;  og  den  har  en  hale  saa 

1  Jes.  27,1.    Jes.  24—27  skriver  sig  rimeligvis  fra  2.  aarh.  f.  Kr. 

2  Dan.  7,4  ff. 
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umaadelig  at  den  dermed  feier  med  sig  en  tredjedel  av 
himlens  stjerner,  saa  de  falder  ned  paa  jorden. 1 

Saa  hører  vi  om  «himlens  hær  i  det  høie» 2,  som  engang 
skal  hjemsøkes  av  Jahve;  da  skal  der  komme  til  at  flyte 
saa  meget  blod  deroppe  at  Jahves  sverd  skal  bli  beruset. 
Og  himlens  hær  skal  føres  i  fængsel.  Derunder  skal  maa* 
nen  beskjæmmes  og  solen  bli  tilskamme.3  Dette  siste  træk 
viser  os  at  vi  her  i  virkeligheten  har  med  stjerneguddomme 
at  gjøre.  Nu  har  vi  tidligere  set  hvordan  det  er  de  om* 
boende  folkeslags  stjerneguddomme  som  i  Palæstina  er  blit 
degradert  til  «engler»,  til  himmelske,  men  Jahve  ubetinget 
underordnede  væsener.  Det  kan  derfor  ikke  undre  os, 
men  er  tvert  imot  hvad  vi  maa  vente,  naar  vi  i  Henoks 
Bok  læser  at  hine  krigere  fra  «himlens  hær»  som  føres  i 
fængsel,  det  er  engler.  At  disse  engler  oprindelig  er  stjer* 
ner,  d.  v.  s.  stjerneguddomme,  derom  forvisses  vi  til  over* 
flod,  naar  det  i  samme  Henoks  Bok  heter:  «Jeg  (Henok) 
vandret  om  indtil  jeg  kom  til  et  frygtelig  sted,  hvor  der 
ingen  himmel  var  at  se  oventil  og  intet  fast  land  nedentil, 
et  øde  og  grufuldt  sted!  Dér  saa  jeg  syv  av  himlens  stjer* 
ner  liggende  fængslet;  og  de  var  at  se  til  som  store 
flammende  bjerge.  Jeg  spurte:  For  hvilken  synd  ligger 
disse  bundet  her?  Da  svarte  Uriel,  en  av  de  hellige  eng* 
ler  som  var  hos  mig:  Dette  er  de  himlens  stjerner  som 
har  sat  sig  op  imot  Guds  befaling.» 4  Som  denne  Uriels 
forklaring  lyder,  mindes  vi  de  syv  babyloniske  planetar* 
guder5,  og  vi  faar  et  vink  om  at  det  er  nabofolkenes  guder 
som  har  utgjort  det  depot  hvorfra  man  i  Palæstina  har 
hentet  sig,  ikke  alene  de  overmenneskelige  væsener  som 
er  lydige  mot  Jahve,  d.  v.  s.  «engler»  i  speciel  betydning 

1  Aab.  12,3  f.  Denne  drage  eller  slange  blir  i  Apokalypsen  iden; 
tificert  med  Satan  (12,9). 

2  Jfr.  ovenf.,  s.  52  og  a.  2. 

3  Jes.  24,21  ff;  jfr.  34,5. 

4  Hen.  21,1  ff. 

5  Ogsaa  babylonernes  forestilling  om  syv  onde  aander  tør  her 
komme  i  betragtning. 
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(derom  har  vi  tidligere  hørt),  men  ogsaa  de  som  trosser 
hans  vilje,  d.  v.  s.  «djævler». 

Det  er  et  stykke  av  den  gamle  israelitiske  folketro  som 
her  dukker  frem  igjen,  vel  at  merke:  i  ændret  skikkelse. 
Israeliterne  i  den  ældste  tid  trodde  ikke  paa  Jahve  som 
eneste  existerende  gud.  De  var  overbevist  om  at  han  var 
deres  gud,  Israels  gud,  og  at  han  som  saadan  residerte  i 
Kanaran  og  var  at  finde  dér.  Men  paa  samme  maate  som 
Jahve  var  Israels  gud,  var  der  andetsteds  andre  guder,  som 
dér  hadde  at  byde  og  befale.  Moabiterne  f.  ex.  hadde  en 
gud  som  hette  Kemosh.  Da  Jefta  sendte  bud  til  moabi* 
ternes  konge  med  anmodning  om  at  denne  ikke  skulde 
søke  at  faa  fat  i  hvad  israeliterne  hadde  erobret,  skedde 
det  bl.  a.  med  følgende  ord:  «Ikke  sandt,  naar  din  gud 
Kemosh  fordriver  nogen,  saa  tar  du  hans  land,  og  hver* 
gang  vor  gud  Jahve  fordriver  nogen  for  os,  saa  tar  vi  hans 
land?»1  Ut  fra  samme  opfatning  er  det  David  bebreider 
Saul  at  denne,  idet  han  fordriver  ham  fra  Israel,  tvinger 
ham  til  at  tjene  andre  guder.  Og  han  føier  til:  «Hvor* 
for  skal  mit  blod  væte  jorden  langt  borte  fra  Jahve!»2 
Idet  syreren  Naman  hjemme  hos  sig  selv,  i  Syrien,  vil 
bringe  offer  til  Israels  gud,  som  i  Palæstina  har  helbredet 
ham  for  spedalskhet,  saa  kan  han  opnaa  dette  bare  derved 
at  han  lar  en  vognladning  jord  fra  Palæstina  bringe  til 
Damaskus  og  et  alter  bygge  paa  denne  Jahve  tilhørende 
jord. 3 

Eftersom  nu  tiden  gik,  blev  Jahve  stadig  større.  «Stor 
er  Jahve,  forfærdende  for  alle  guderl»  heter  det  f.  ex.  i  en 
av  salmerne.4  Navnlig  var  det  den  profetiske  forkyndelse 
som  her  fik  avgjørende  betydning.  Idet  profeterne  med  en 
makeløs  energi  fremholdt  og  utviklet  den  etiske  side  av 

1  Dom.   11,24.  —  Hvor  den  nuværende  text  taler  om  «ammoni- 
terne»,  maa  der  oprindelig  ha  været  tale  om  moabiterne. 
-  1  Sam.  26,19  f.  Cuius  regio  eius  religio. 
'  2  Kong.  5,17. 
4  Ps.  96,4. 
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gudsbegrepet,  blev  deres  gud,  profeternes  Jahve,  væsens* 
forskjellig  fra  alle  andre  guder.  Saa  stor  blev  omsider  for* 
skjellen  at  han  og  de  øvrige  ikke  længer  kunde  nævnes 
sammen;  var  han  gud,  saa  kunde  ikke  tillike  de  være  gu* 
der;  de  var  bare  tomme  tankefostre,  i  virkeligheten  exi* 
sterte  de  ikke.  De  øvrige  folkeslags  guder  er  ikke  guder 
sier  Jeremias;  de  er  laget  med  øx  av  haandverkeres  hænder.2 
Paa  lignende  maate  heter  det  i  den  saakaldte  «Femte  Mose* 
bok»,  som  skriver  sig  fra  tiden  kort  før  exilet,  og  som 
indeholder  en  codifikation  av  de  profetiske  fordringer,  at 
hine  «guder»,  de  er  laget  av  menneskehænder,  de  er  i  vir* 
keligheten  bare  «træ  og  sten,  som  hverken  kan  se  eller 
høre  eller  spise  eller  lugte!»  Nei,  «Jahve,  han  er  gud,  og 
ellers  ingen  I» 3  Særlig  skarpt  uttrykker  sig  den  store  pro* 
fet  som  levde  i  exilet,  midt  inde  iblandt  de  fremmede  gu* 
der,  han  hvis  navn  ikke  er  os  bevaret,  men  hvis  skrift  er 
blit  føiet  til  Jesajas  Bok  som  Jes.  k.  40  ff.  («Deutero*Jesaja»): 
En  mand  ser  sig  ut  et  træ,  en  ceder  eller  en  alm  eller  en  ek, 
«som  Gud  har  plantet  og  regnen  latt  trives».  Han  fælder  et 
slikt  træ;  «og  litt  av  det  putter  han  i  ovnen  og  varmer  sig  ved; 
han  bruker  ogsaa  noget  av  det  til  at  fyre  op  med  for  at  bake 
brød;  desuten  lager  han  en  gud  av  det,  og  den  kaster  han 
sig  ned  for;  han  faar  istand  et  gudebillede,  som  han  knæ* 
ler  for.»4  Eller  et  andet  sted:  «De  helder  guid  ut  av 
pungen,  veier  sølvet  paa  vegten.  Saa  faar  de  fat  i  en  guid* 
smed  og  lar  ham  lage  en  gud,  som  de  knæler  for  og  til* 
ber.  De  tar  den  paa  nakken,  bærer  den  hen  og  stiller  den 
paa  plass;  dér  staar  den  da,  og  rokker  sig  ikke  av  pletten. 
De  roper  til  den.  Men  den  svarer  ikke,  frelser  ikke  i 
nøden.»5 

1  lo  'xlohim  Jer.  2,11. 

2  Smst.  10,3. 

3  5  Mos.  4,28.  35. 

4  Jes.  44,14  f. 

5  Smst.  46,6  f. 
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Denne  profeternes  haan  er  forstaaelig.  Og  ser  man 
Ken  til  den  daværende  historiske  situation,  som  saa  tyde* 
lig  syntes  at  vise  at  disse  fremmede  guder  dog  var  bety* 
delig  mægtigere  end  Jahve,  saa  kan  man  endog  finde  denne 
haan  beundringsværdig,  nemlig  forsaavidt  den  vidner  om 
et  trosmot  som  verden  sjelden  har  set  maken  til.  Der* 
ved  hindres  man  jo  ikke  fra  at  glæde  sig  over  at  en  mand 
som  filosofen  Filo,  den  jødiske  hellenist  i  Alexandria,  har 
betragtet  de  saakaldte  hedenske  guder  som  gode  væsener 
og  som  i  sin  dypeste  grund  en  utstraaling  av  Guds  eget 
væsen.  Jødernes  store  mængde  gik  nu  imidlertid  den  mot* 
satte  vei:  de  paastod  at  disse  guder  i  virkeligheten  var 
djævler,  var  overmenneskelige  væsener  hvis  higen  og  stræ* 
ben  gik  ut  paa  at  trosse  Gud  og  staa  ham  imot.  Forsaa* 
vidt  bragte  de  altsaa  til  hæder  igjen  den  gamle  folketro 
som  pro  feterne  hadde  forkastet:  at  de  fremmede  guder  var 
reale,  virkelig  existerende  væsener.  Allerede  i  den  jødisk* 
alexandrinske  oversættelse,  «Septuaginta»,  finder  vi  den  her 
nævnte  betragtning  gjort  gjældende.  Hvor  der  f.  ex.  i  den 
hebraiske  text  staar  Gad,  navnet  paa  en  fremmed  gud,  en 
lykke*guddom,  dér  oversætter  Sept.  med  «dæmonen». 1  Ja 
endog  et  ord  som  det  hebraiske  'ælilimy  der  anvendes  om 
de  fremmede  guder  for  at  betegne  dem  som  de  ikke* 
værende  eller  ialfald  som  de  fuldstændig  avmægtige  og 
intetsigende,  blir  av  Sept.  gjengit  ved  «dæmoner».2  I 
Henoks  Bok  sies  likefrem  at  naar  menneskene  ofrer  til 
guderne,  saa  er  det  dæmoner,  djævler,  de  ofrer  til.3  Vi 
har  i  det  foregaaende  set  at  ogsaa  apostelen  Paulus  har 
været  av  denne  mening;  og  samme  betragtning  møter  os 
i  Johannes'  Aabenbaring. 4 

1  to'  daimonid'  Jes.  65,11;  jfr.  Sept.  5  Mos.  32,17:  éthysan  daU 
moniois  kal  ou  theo1  «de  ofret  til  dæmoner  og  ikke  til  Gud». 

2  Ps.  96,5. 

'  Hen.  19,1. 
4  Aab.  9,20. 


104  Djævlene  og  de  fremmede  guder  (folkeengler) 


Forfatteren  av  den  saakaldte  «Dyrevision»  i  Henoks 
Bok  1  nævner  de  70  (72)  folkeengler  eller  englefyrster  som 
vi  tidligere  har  omtalt2.  Han  skildrer  hvordan  Gud  har 
git  dem  i  opdrag  at  straffe  Israel,  og  hvordan  saa  disse 
«hyrder»,  som  de  her  benævnes,  mishandler  «faarene»  langt 
mere  end  de  har  faat  lov  til,  hvorfor  de  ogsaa  i  sin  tid 
til  gjengjæld  skal  kastes  i  ildpølen. 3  Det  er  altsaa  menin? 
gen  at  fremstille  dem  som  onde  væsener,  som  lægger  an 
paa  at  komme  Guds  folk  og  derigjennem  ham  selv  tillivs.4 
Disse  folkeengler  er  nu  aabenbart  repræsentanter  for  ved? 
kommende  folks  guder,  som  saa  videre  repræsenterer  fol* 
kene  selv.  Den  nævnte  skildring  sigter  til  de  for  jøderne 
bedrøvelige  tilstande  i  tiden  fra  exilet  av,  da  de  blev  pia? 
get  snart  fra  den  ene  kant  og  snart  fra  den  anden.5  Vi 
har  tidligere  hørt  en  engel  fortælle  Daniel  at  han  med  bi? 
stand  av  Israels  skytsengel,  Mikael,  har  kjæmpet  med 
Persiens  folkeengel,  og  siden  skal  han  kjæmpe  med  Græ? 

1  D.  v.  s.  Hen.  85—90,  som  skriver  sig  fra  begyndelsen  av  Makka? 
bæer?tiden. 

2  Se  ovenf.,  s.  59  f.  Tallet  37  i  Hen.  90,1  peker  muligens  hen  paa  at 
72  er  at  betragte  som  den  oprindelige  totalsum. 

3  Hen.  89,59  ff.;  90,25. 

4  Utvilsomt  har  tanken  paa  straffende  og  plagende  engler  (f.  ex. 
Hen.  53,3;  55,3;  56,1;  62,11;  63,1;  66,1;  Test.  Levi  3;  Bar.  6,4  ff;  7,1; 
8,1;  Matth.  13,39.  41  f.  49;  Aab.  6,8;  9,11;  jfr.  ogsaa  mal'*ke  habbålå 
«fordærvelsens  engler»,  Shabbat  55  a;  F.  Weber:  Jiid.  Theol.2  172)  spil? 
let  en  rolle  med  hensyn  til  fremkomsten  av  forestillinger  om  dæmo? 
ner  og  djævler,  —  og  det  uagtet  disse  straffeengler  fra  først  av  ingen? 
lunde  stod  i  noget  motsætningsforhold  til  Gud. 

5  Der  kan  ifølge  «Henok»  skjelnes  mellem  fire  perioder.  Derav 
rækker  den  1.  til  Kyros  (536);  den  2.  til  Alexander  den  Store  (332); 
den  3.  til  det  græsk?ægyptiske  overherredømmes  forflyttelse  til  syrerne 
(omkr.  200);  den  4.  til  oprettelsen  av  det  messianske  rike.  Man  sam? 
menligne  den  tilsvarende  forestilling,  ogsaa  hos  andre  folk,  om  fire  ver? 
densaldre.  Rimeligvis  er  ophavet  at  finde  hos  babylonerne.  Men  saa? 
ledes  som  de  fire  perioder  fremtrær  i  Henoks  Bok,  i  specifik  eskato? 
logisk  sammenhæng,  tør  det  nærmeste  forbillede  være  at  søke  hos 
perserne.  Jfr.  G.  Beer,  Die  Apokryphen  und  Pseudepigraphen  des 
Alten  Test.s,  ed.  Kautzsch,  II  (1900)  294. 
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kenlands. 1  Ogsaa  her  synes  det  da  at  skinne  igjennem 
hvordan  djævlene  har  sammenhæng  med  de  fremmede  gud? 
domme,  specielt  med  nabofolkenes  guder. 

Hele  denne  proces  er  nu  vistnok  gaat  for  sig  væsentlig 
efter  impuls  fra  den  persiske  religion,  og  efter  persisk  møn? 
ster. 2  Derfor  uttrykte  vi  os  i  det  foregaaende,  da  det  gjaldt 
foreløbig  og  i  store  træk  at  tegne  et  billede  av  den  hele 
utvikling,  saa:  at  det  var  persiske  djævler  som  jøderne  fra 
det  persiske  Babylonien  bragte  med  sig  tilbake  til  Palæ? 
stina.  Det  er  ikke  ventelig  at  disse  djævler  i  det  enkelte 
lar  sig  identificere.  I  ét  tilfælde  kan  man  dog  med  høi 
grad  av  sandsynlighet  peke  direkte  paa  en  sammenhæng. 
Det  kan  nemlig  neppe  være  tvilsomt  at  navnet  paa  den 
djævel  som  optrær  i  Tobias'  Bok:  Asmodæus,  er  identisk 
med  navnet  paa  den  persiske  djævel  Aeshma  Daeva.  Som 
man  vil  mindes,  staar  Asmodæus'  hu  til  at  faa  fat  i  Sara, 
Raguels  datter.  Derfor  dræper  han  syv  av  hendes  friere, 
den  ene  efter  den  anden;  og  den  ottende,  den  fromme 
Tobias,  undgaar  samme  skjæbne  bare  derved  at  han 
efter  engelen  Rafaels  raad  røker  i  brudekammeret  med 
hjertet  og  leveren  av  en  fisk.  Derav  lugtet  det  saa  ondt 
at  Asmodæus  flygtet  ut  av  kammeret  og  rendte  i  ét  sæt 
like  fra  Ekbatana  i  Medien,  hvor  Sara  bodde,  og  til  de 
øvre  egne  av  Ægypten;  dér  fik  saa  Rafael  tak  i  ham  og 
bandt  ham,  saa  Tobias  kunde  være  tryg.  Aeshma  er  i 
Zarathustra?religionen  vredens  dæmon3.  Asmodæus  «el? 
sker»4  Sara;  han  vil  beholde  hende  for  sin  egen  mund. 
Forsaavidt  kunde  snarere  en  anden  persisk  djævel  tænkes 
her  at  ha  staat  model,  nemlig  den  vellystige  Azi.   Der  er 

1  Se  ovenf.,  s.  59. 

2  Man  sammenligne  hvordan  i  Zarathustra?religionen  den  tidligere 
gudebenævnelse  daeva  (nypers,  dev)  er  blit  til  betegnelse  for  djævlene. 

3  Han  er  «Aeshma  med  blodig  vaaben»  (Yasna  10,8),  rede  til  at 
føre  an  i  enhver  voldsdaad.  Da  daéva'erne  «lot  sig  bedrage  til  at  be? 
stemme  sig  for  det  onde  sindelag»,  da  «løp  de  alle  til  Aeshma,  med 
hvem  de  vilde  forgifte  menneskets  liv»  (Yasna  30,6). 

4  filei,  om  sanselig  elskov,  Tob.  6,15. 
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desuten  andre  exempler  paa  at  jøderne  har  delt  den  per* 
siske  betragtning  av  djævlene  som*  lystne.  Ogsaa  Paulus 
bruker  et  sted  i  et  av  sine  breve  et  uttryk  som  synes  at 
tyde  paa  at  han  har  tænkt  sig  Evas  syndefald  som  i  virke* 
ligheten  bestaaende  i  en  handling  der  gjorde  at  hun  ikke 
længer  var  en  «ren  jomfru»1.  Selv  englene  er  jo,  ifølge  et 
andet  sted  i  de  paulinske  breve,  paa  dette  punkt  sterkt  ut* 
sat  for  fristelse.  Derfor  skal  kvinden  bære  slør  «for  eng* 
lenes  skyld»,  d.  v.  s.  for  ikke  at  opvække  erotiske  lyster 
hos  englene, 2  —  hos  de  engler  nemlig  som  man  trodde  var 
tilstede  ved  opbyggelserne  for  at  samle  sammen  menneske* 
nes  bønner  og  bære  dem  op  til  Gud.3 

Man  visste  jo  av  Første  Mosebok  k.  6 4  at  englene  en* 
gang  hadde  latt  sig  daare  av  «menneskedøtrenes  skjønnet.»5 
Og  historien  om  dette  «englefald»  øvet  en  sælsom  tiltræk* 
ning  paa  jøderne;  man  blev  ikke  træt  av  at  beskjæftige  sig 
med  det  og  utmåle  sig  sakens  detaljer  i  alle  intimiteter. 6 
Her  fandt  man  tillike  dæmonernes  og  djævlenes  oprin* 
deise.    Snart  var  det  da  de  faldne  engler  selv  der  blev  be* 

1  parthénos  ^agne  2  Kor.  11,2.  Apostelen  er  her  i  overensstems 
meise  med  jødisk  dogmatik,  ifølge  hvilken  det  var  sanselig  begjær  som 
drev  Satan  til  at  nærme  sig  Eva;  Sota  9  b;  Bereshit  rabba  18.  Det 
var  Satan  som  med  Eva  avlet  Kain;  F.  Weber:  Jiid.  Theol.2  219.  I 
Koranen  (7,26)  nøies  Satan  med  at  blotte  Adam  og  Eva,  saa  deres 
savåt  (pudenda)  kommer  tilsyne. 

2  1  Kor.  11,10. 

3  Jfr.  ovenf.,  s.  62. 

4  Eller  vel  rettere:  av  en  ved  siden  derav  bestaaende,  utførligere 
fortælling. 

5  Jfr.  ovenf.,  s.  50. 

6  Hen.  6-11;  12,4;  15,3;  39,1;  64,2;  88,3;  Jub.  4,22;  5,1 ;  Bar.  56,12; 
jfr.  1  Pet.  3,19;  2  Pet.  2,4;  Juda  v.  6.  —  Den  straf  de  faldne  engler 
faar,  er  dels  provisorisk:  de  holdes  fængslet  «i  70  generationer  under 
jordens  (vulkanske)  høider»,  paa  lignende  maate  som  titanerne  i  de 
græske  sagn;  dels  definitiv:  de  styrtes  ned  i  «ildens  avgrund»;  Hen. 
10,12  f.;  67,4  ff.  Ogsaa  titanerne  faar  engang  sin  avsluttende  dom. 
Forøvrig  er  det  fornemmelig  inden  parsismen  man  møter  forestillingen 
om  en  dobbelt  dom  over  djævlene. 
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tragtet  som  djævler;1  snart  deres  avkom. 2  Disse  englebarn, 
hvem  man  forestilte  sig*  som  kjæmper  av  uhyre  dimensio* 
ner,  3000  alen  høie3,  stod  for  tanken  som  personifikationer 
av  synd  og  ondskap.  I  deres  dage  «blev  hele  jorden  fuld 
av  blod  og  uretfærdighet» ;  de  fortæret,  først  hvad  menne* 
skene  eide,  og  siden  menneskene  selv;  sluttelig  gik  de  løs 
paa  hverandre.4  I  disse  giganter  saå  man  nu  djævler;5 
eller  man  opfattet  saken  saa,  at  efter  giganternes  død  blev 
deres  sjæle  til  dæmoner  og  djævler. 6  I  disse  dæmoniske 
væsener,  hvordan  man  nu  end  tænkte  sig  dem  opstaat, 
fandt  man  menneskenes  forførere. 7 

8.  Ad  de  veier  som  der  i  det  foregaaende  er  pekt 
paa,  fik  i  de  siste  aarhundrer  før  vor  tidsregning  stadig 
flere  djævler  indpas  i  jødedommen.  Og  snart  kom  det 
øieblik  da  han  som  i  tiden  strax  efter  exilet  endnu  stod 
i  Jahves  tjeneste,  fandt  det  beleilig  at  kaste  masken,  ta 
kommandoen  over  djævlene  og  de  vilde  dyr,  og  grund* 
lægge  et  mørkets  rike  i  skarp  motsætning  til  Guds  lysrike. 

1  Hen.  19,1;  54,6;  67,7;  Jub.  8,3;  10,8  ff.  Deres  kvinder  blev  da 
til  sirener,  Hen.  19,2. 

2  Idet  de  selv  blev  holdt  i  fængsel;  se  næst  foregaaende  anm. 

3  Hen.  7,2;  jfr.  1  Mos,  6,4:  hanrrfilim,  hoi  gigantes,  jetterne,  gi? 
ganterne. 

4  Jub.  7,22  ff.;  Hen.  7,3  f.;  9,9;  10,12;  12,6;  14,6;  88,2;  jfr.  3  Mak. 
2,4;  Sap.  14,6. 

5  Hen.  15,8;  Jub.  10,1  ff. 

6  Hen.  15,9.11  f.;  16,1.  —  Man  møter  imidlertid  ogsaa  den  opfat? 
ning  at  dæmonerne  er  ældre  end  de  faldne  engler  (Hen.  19,1). 

7  De  har  forført  menneskene  til  at  bearbeide  metallerne,  lage  sig 
rustninger  og  vaaben  og  smykker;  har  ogsaa  lært  dem  at  sminke  sig 
(Hen.  8,1  f.).  Fra  disse  dæmoner  stammer  tillike  troldom  og  besver? 
geiser,  alkymi,  mantik,  astrologi  (Hen.  7,1;  65,7;  69,12  f.;  Jub.  8,3), 
samt  —  den  kunst  at  skrive  bøker!  (Hen.  59,9;  jfr.  Præd.  12,12,  det 
tragikomiske  utbrudd:  «Det  er  ikke  maate  paa  hvad  for  en  masse 
bøker  der  skrives!»).  Kampen  mellem  ortodoxe  og  liberale  blev  ført 
ikke  alene  med  sverd  (Hen.  91,12;  98,12)  men  ogsaa  med  pen  (Hen. 
98,15;  104,10).  Jfr.  G.  Beer,  Apokr.  u.  Pseudepigr.,  ed.  Kautzsch,  II 
304.  308;  A.  Bertholet:  Jud.  Rei.  387  f. 
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Som  et  slags  forløpere  der  varsler  hans  komme,  optrær 
enkelte  navngivne  djævler.  Blandt  Hem  Azazel  og  Semjaza, 
hvorav  undertiden  den  ene,  undertiden  den  anden,  næv* 
nes  som  øverste  anfører  for  de  faldne  engler. 1  Erkeeng* 
lene  Mikael,  Rafael  og  Gabriel  faar  av  «den  Høieste» 
befaling  til  at  binde  og  fængsle  disse  djævler  og  deres 
skarer. 2 

Alle  djævler  organisert  og  underlagt  én  øverste  herre 
og  hersker  finder  vi  i  den  saakaldte  Jubilæernes  Bok3.  Her 
berettes  om  hvordan  kort  efter  syndfloden  paa  Noahs  for* 
anledning  ni  tiendedele  av  djævlene  blev  uskadeliggjort. 
Den  resterende  tiendedel,  som  er  skyld  i  al  sygdom  og 
avgudsdyrkelse  blandt  menneskene,  staar  under  regimente 
av  en  som  paa  et  enkelt  sted  i  den  æthiopiske  text  be* 
nævnes  Satan  (saitån),  men  overalt  ellers  Mastema4.  Denne 
Mastema  var  det  som  fik  Gud  til  at  sætte  Abraham  paa 
prøve.  Han  stillet  sig  frem  for  Gud  og  sa:  «Se,  Abra* 
ham  elsker  sin  søn  Isak.  Si  nu  til  ham  at  han  skal  bringe 
ham  som  brændoffer  paa  altret;  saa  faar  du  se  om  han 
efterkommer  denne  befaling  og  virkelig  er  lydig  mot  dig 
i  alle  ting.»  Endnu  har  altsaa  Satan  ikke  kastet  masken. 
Ti  her  optrær  han  jo  ganske  paa  samme  maate  som  i  Ijobs 

1  F.  ex.  Hen.  6,3.7;  13,1;  54,5  f.  —  '^zåzel,  en  dæmon  som  rimelig* 
vis  har  hørt  hjemme  allerede  i  den  gamle  folketro,  og  som  mentes  at 
ha  sit  tilhold  ute  i  ørkenen,  spiller  en  rolle  i  ritualet  for  den  jødiske 
forsoningsfest,  3  Mos.  16,8.10.26  (vel  fra  tiden  efter  Ezra). 

2  Se  ovenf.,  s.  60  f.  Azazel  blir  gjennem  et  hul  i  ørkenen  puttet 
ned  i  Dudael,  d.  e.  «Guds  kjedel»  (dudå  'el). 

3  Ogsaa  kaldt  «Den  lille  Genesis»,  en  haggadisk  midrash  til  Første 
Mosebok,  avfattet  paa  hebraisk,  men  nu  kun  existerende  i  en  æthi* 
opisk  oversættelse  samt  i  latinske  fragmenter  (begge  dele  visende  tils 
bake  til  en  ældre  græsk  version).  Den  skriver  sig  fra  den  senere 
Makkabæer=tid,  muligens  fra  dronning  Alexandras  regjeringstid  (76— 
67  f.  Kr.). 

4  Æthiop.  mastema  gaar  tilbake  enten  paa  et  ma\temå  «fiendskap, 
angrep»  eller  vel  snarere  paa  ma\iimå  «anklager»  (jfr.  A.  Dillmann: 
Lexicon  ling.  aethiop.  [1865]  177;  E.  Littmann,  Apokr.  u.  Pseudepigr., 
ed.  Kautzsch,  II  58). 
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Bok.  Dog  er  der  et  par  steder  i  «Jubilæerne»  hvor  hans 
sande  skikkelse  som  Guds  motstander  begynder  at  skinne 
igjennem.  Saaledes  i  det  19.  kap.,  hvor  Abraham  under 
sin  velsignelse  av  Jakob  sier  til  ham  at  det  ikke  skal  lyk* 
kes  Mastemas  aander  at  fjerne  ham  fra  Gud.  Og  i  det 
48.  kap.,  hvor  Mastema  betegnes  som  den  der  vilde  bringe 
Moses  og  Israel  i  faraos  vold;  det  var  ham  som  hjalp  de 
ægyptiske  trolmænd,  og  ham  som  egget  ægypterne  til  at 
forfølge  Israel  indtil  Det  røde  hav. 1 

Og  nu  er  ogsaa  i  virkeligheten  inden  jødedommen  for 
den  idés  vedkommende  vi  her  beskjæftiger  os  med,  utvik* 
lingen  naadd  saa  langt  at  tiden  er  inde  da  dualismen  kan 
fremtræ  i  utilhyllet  skikkelse.  Den  Satan  vi  kjender  fra 
Det  nye  testament,  han  som  er  Guds  store  motstander  og 
motsætning,  saa  man  ikke  kan  tjene  ham  og  Gud  samti* 
dig,  han  som  er  mørkets  fyrste,  —  hans  skikkelse  trær  os 
nu  fuldt  færdig  imøte  i  det  jødiske  skrift  som  kaldes  «Pa* 
triarkernes  Testamenter». 2 

Satan  fremtrær  her  under  forskjellige  benævnelser.  Snart 
kaldes  han  «Satan»,  snart  «Djævelen»,  snart  «Vildfarelsens 
hersker»,  snart  «Hadets  aand»,  snart  «Den  aand  som  holder 
til  i  luften». 3  Fremfor  alt  kaldes  han  «Beliar»  eller  Belial. 4  Og 

1  Se.  Jub.  10,9  ff.;  11,4  ff.;  17,16;  19,28;  48,2.9.12. 

2  Dette  skrift,  en  blanding  av  apokalypse  og  haggada,  er  efter  alt 
at  dømme  omlr.  samtidig  med  Jubilæernes  Bok,  og  skriver  sig  altsaa 
ogsaa  fra  den  senere  MakkabæeMid.  Det  er  muligens  avfattet  paa 
aramæisk,  men  er  os  overlevert  paa  græsk,  i  flere  (minst  5)  haandskrif- 
ter;  vi  har  desuten  en  armenisk  oversættelse  i  to  recensioner,  og  et 
fragment  av  en  syrisk.  Herigjennem  har  vi  materiale  til  at  utskille 
de  kristelige  interpolationer,  som  forøvrig  ikke  er  mange. 

3  satanås  Dan  3;  5;  6;  Gad  4;  Asher  6;  diåbolos  Naftali  3;  8;  h0 
årchon  tes  planes  Juda  19;  to  pneuma  tou  misous  Gad  6;  to  aérion 
pneuma  Benjamin  3. 

4  Ruben  2;  4;  6;  Simeon  5;  Levi  3;  18;  19;  Juda  25;  Issakar  6; 
7;  Zebulon  9;  Dan  1;  4;  5;  Naftali  2;  Asher  1;  3;  Josef  7;  20;  Ben* 
jamin  3;  6;  7;  Jub.  1,20  (Belchor) ;  15,33;  Mart.  Jes.  1,8  f.;  2,4;  3,11; 
5,3  f.;  Sib.  III  63;  2  Kor.  6,15.  —  Beliar  er  græsk  omskrivning  av  det 
gl. test.  b  lijja'al,  som  betyr  «fordærvelse,  ondskap,  sletnet»,  men  som 
vel  er  et  hebraisert  fremmedord,  der  oprindelig  tjente  til  betegnelse  av 
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denne  Beliar  paa  den  ene  side,  Gud  (theos)  eller  Herren 
(kyrios)  paa  den  anden,  betegner  nu  i  det  her  omhandlede 
skrift  de  to  store  motsætninger.  Der  tales  f.  ex.  om  synd 
som  «skiller  (fjerner)  fra  Gud  og  fører  hen  til  Beliar». 1 
Det  heter  at  naar  «Herren  viker  fra  sjælen,  da  hersker 
Beliar  over  den».2  Omvendt:  «naar  en  tar  sin  tilflugt  til 
Herren,  saa  farer  den  onde  aand  bort  fra  ham.»  Der  tales 
om  at  «forlate  Herrens  bud  og  hænge  fast  ved  Beliar»; 
og  omvendt  opfordres  der  til  at  «hade  løgn,  foråt  Herren 
kan  bo  iblandt  eder,  og  Beliar  fly  fra  eder».3 

Som  i  dette  siste  citat  motsætningen  mellem  Gud  og 
Beliar  betegner  motsætningen  mellem  sandhet  og  løgn,  saa 
fremgaar  det  av  andre  utsagn  at  den  tillike  rummer  mot* 
sætningen  mellem  «lys»  og  «mørke»,  fos  og  skotos.  «Vælg 
nu  for  eder  selv  enten  mørket  eller  lyset,  enten  Herrens  lov 
eller  Beliars  gjerninger!» 4  «Herren  vil  være  med  eder  i  lys, 
og  Beliar  vil  være  med  ægypterne  i  mørke.»5 

underverdenen  eller  en  underverdensgud;  jfr.  Ps.  18,5  (=  2  Sam.  22,5), 
hvor  «belijjYals  strømme»  vel  maa  sies  at  ha  samme  betydning  som 
«underverdenens  strømme»;  man  kunde  da  ledes  til  at  tænke  paa  un* 
derverdenen,  dødsriket,  som  det  sted  der  «ikke  lar  (sjælen)  stige  op» 
igjen  (bli  og  jaalæ,  hifil),  jfr.  Ijob  7,9.  At  død  og  djævel  har  sam* 
menhæng  med  hinanden,  er  der  mange  exempler  paa.  —  Andre  djævle* 
navne  er:  Samael  (Mart.  Jes.  1,8.11;  2,1;  2  Bar.  4  [Samouél  skrivfeil] ; 
9),  Malkira  (Mart.  Jes.  1,8;  5,8),  Beelzebul  (Matth.  10,25;  12,24.27; 
Mark.  3,22;  Luk.  11,15.19).  Det  sistnævnte,  som  man  har  tillagt  den 
foragtelige  betydning  «Møkgud»,  betyr  i  virkeligheten  «Merren  i  den 
(himmelske)  bolig»  (r  bul  om  Guds  bolig,  f.  ex.  Jes.  63,15),  d.  v.  s.  Sol* 
guden,  jfr.  Hab.  3,11.  Dermed  vexler  i  textoverleveringen  det  mindre 
godt  bevidnede  «Beelzebub»,  d.  v.  s.  «Flue?Baral»,  en  orakelgud  i  den 
filistæiske  by  Ekron  (2  Kong.  1). 

1  chorizousa  theou  kai  prosengizousa  toL  Beliar,  Simeon  5. 

2  afistatai  kyrios  ap'  autés  kai  kyrieuei  autés  ho  Beliar,  Dan  4. 

3  Simeon  3;  Issakar  6;  Dan  5;  jfr.  Naftali  3;  Asher  3;  Jub.  19,28; 
Mart.  Jes.  2,2.7. 

4  helésthe  oun  ^eautois  e  tb  skotos  e  to  fos,  e  nomon  kyriou  e  érga 
Beliar,  Le  vi  19. 

5  kyrios  en  foti  éstai  meth'  hym6n,  kai  Beliar  en  skotei  éstai  metå 
ton  Aigyptidn,  Josef  20.  Jfr.  Naftali  2;  Asher  5;  Bar.  18;  Hen.  41,8; 
58,6;  63,6;  108,11,14. 
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Med  denne  motsætning:  lys  og  mørke,  sandhet  og  løgn, 
befinder  vi  os  paa  en  utviklingslinje  som  fører  ret  frem  til 
den  nytest,  dualisme,  saadan  som  den  foreligger  navnlig  i 
de  johanneiske  skrifter.  «Dommen  er  denne,  at  lyset  er 
kommet  ind  i  verden,  og  menneskene  har  holdt  mere  av 
mørket  end  av  lyset;  ti  deres  gjerninger  var  onde.»  «Jeg 
er  verdens  lys;  den  som  følger  mig,  skal  ingenlunde  vandre 
i  mørket,  men  ha  livsens  lys.»  «I  har  Djævelen  til  far,  og 
eders  fars  lyster  vil  I  fuldbringe.  Han  var  en  manddraper 
fra  begyndelsen;  og  i  sandheten  staar  han  ikke,  fordi  der 
ikke  er  nogen  sandhet  i  ham.»  1 

I  det  nylig  anførte  jødiske  skrift,  Patriarkernes  Testa* 
menter,  optrær  nu  Beliar  tillike  som  regent  over  et  rike 
der  staar  i  skarp  motsætning  til  Guds  rike.  Paa  samme 
maate  som  de  syv  erkeengler  staar  om  Guds  trone,  er  Be* 
Har  omgit  av  syv  onde  aander,  syv  evkedjævler,  som  sam= 
men  med  de  øvrige  «vildfarelsens»  og  «forførelsens»  aan* 
der  lokker  menneskene  til  synd. 2  Til  dette  Beliars  rike 
hører  desuten  de  vilde  dyr.  Hvis  nogen  ikke  beflitter  sig 
paa  det  gode,  da  kommer  Djævelen  og  tar  bolig  i  ham 
og  benytter  ham  som  sit  eget  redskap,  «og  —  heter  det 
videre  —  ethvert  vildt  dyr  kommer  til  at  herske  over  ham».s 
Gjør  man  derimot  gode  gjerninger,  da  viker  ikke  alene  de 
urene  aander  fra  en,  men  ogsaa  de  vilde  dyr  blir  bange 
og  flygter.4 

Denne  forestilling  om  Satan  som  hersker  over  et  orga* 
nisert  rike  er  fra  jødedommen  gaat  over  i  kristendommen. 
Jesus  viser  sig  paa  dette  punkt  som  barn  av  sin  tid.  De 
skriftlærde  beskyldte  ham  for  at  drive  djævlene  ut  ved  hjælp 
av  djævlenes  fyrste.  Da  svarte  han:  «Hvorledes  kan  Satan 
drive  Satan  ut?    Hvis  et  rike  kommer  i  strid  med  sig  selv, 

1  Joh.  3,19;  8,12.44;  jfr.  2  Kor.  6,14;  Efes.  5,8;  1  Thes.  5,5;  Ap. 
Gj.  26,18. 

2  Ruben  2  f.;  Zcbulon  9;  Juda  19;  Dan  1;  Gad  4;  6. 

3  kai  pån  thrrion  katakyrieutei  autou,  Naftali  8. 

4  Benjamin  5;  jfr.  Issakar  7. 
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saa  kan  det  rike  ikke  beståa.»  1  Ogsaa  den  eiendommelige 
forestilling  at  de  vilde  dyr  hører  med  til  Djævelens  rike, 
gjenfinder  vi  hos  Jesus.  Ved  det  sist  anførte  citat  av  Pa* 
triarkernes  Testamenter  mindes  man  Jesu  ord  til  hans 
discipler,  forøvrig  i  tilslutning  til  et  utsagn  i  den  91.  psalme: 
«Se,  jeg  har  git  eder  magt  til  at  træ  paa  slanger  og  skor* 
pioner,  og  over  al  fiendens  vælde.»2  Naar  det  i  Testamen* 
terne  videre  sies  at  «han  selv  (Gud)  skal  føre  krig  mot 
Beliar», 3  saa  er  vi  dermed  inde  paa  en  forestillingsrække 
der,  som  tidligere  paavist,  i  sin  videre  utvikling  skulde 
komme  til  at  spille  en  ganske  overordentlig  vigtig  rolle  for 
de  ældste  kristne  saavel  som  for  Jesus  selv.  For  ham  var 
—  som  vi  har  hørt  —  den  omstændighet  at  han  drev  djæv* 
ler  ut,  et  vidnesbyrd  om  at  krigen  var  begyndt,  og  at  Guds 
regimente  var  nær  forestaaende.  Fra  Jesus  viker  Djævelen 
kun  for  en  tid4;  saa  blusser  kampen  op  paany.  I  en  mere 
mytologisk  form  indtar,  som  bekjendt,  skildringen  av  denne 
kamp  en  fremtrædende  plass  ogsaa  i  Johannes'  Aabenba* 
ring.  Men  navnlig  er  det  i  Johannes-evangeliet  at  den 
nytest,  dualisme  har  efterlatt  sig  sine  tydeligste  spor. 

Det  som  for  de  troende  gjorde  kampen  mot  djævlene 
og  mørkets  magt  utholdelig,  det  var  deres  urokkelige  for* 
vissning  om  at  Gud  vilde  vinde  den  endelige  og  avgjø* 
rende  seier.  Allerede  i  og  med  tilsynekomsten  av  det 
messianske  rike  saå  Jesus  «Satan  falde  ned  fra  himlen  som 
et  lyn».5  Rigtignok  skal  i  de  siste  tider  det  onde  tilta  i 
en  forfærdelig  grad. 6  Rigtignok  skal,  efter  forløpet  av  den 
messianske  epoke,  Satan  finde  leilighet  til  at  grassere.  Men 
det  øieblik  kommer  ganske  visst  da  han  vil  bli  uskadelig* 

1  Mark.  3,23  f.  og  paral. 

2  Luk.  10,19;  jfr.  Mark.  16,18;  Ap.  Gj.  28,3  ff. 

3  Dan  5. 

4  Luk.  4,13. 

5  Luk.  10,18. 

6  F.  ex.  Bar.  27. 
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gjort  «for  al  evighet»,  og  da  «enhver  magt  og  myndighet 
og  kraft»  1  vil  bli  til  intet. 2 

9.  I  det  foregaaende  er  paavist  at  den  jødiske  og  kri* 
stelige  dualisme  ikke  er  av  israelitisk  oprindelse,  ikke  har 
sin  rot  i  den  førexilske  profetiske  religion.3  Hvorfra  har 
da  jøderne  og  fra  dem  igjen  Jesus  og  de  ældste  kristne 
overtat  denne  forestilling? 

Allerede  et  par  ganger  er  antydet  at  den  religion  som 
her  først  og  fremst  kommer  i  betragtning,  det  er  parsismeny 
den  iranske  religion.  Den  er  dualismens  religion  par  excel* 
lence,  og  danner  forsaavidt4  den  absolute  motsætning  til 
den  førexilske  israelitiske.  En  helt  igjennem  dualistisk  be* 
tragtning  møter  os  allerede  i  gathaerne. 5  Her  sier  «Den 
hellige  aand»,  Spenta  mainyu,  til  «Den  onde  aand»,  Ako 
mainyu6:  «Hverken  hvad  vi  to  tænker  eller  lærer  eller  erkjen* 
der  eller  bekjender,  stemmer  overens,  hverken  vore  ord  eller 
gjerninger,  hverken  vore  samvittigheter  eller  vore  sjæle.» 7  I 

1  Se  ovenf,  s.  66. 

2  Aab.  20,3.10;  1  Kor.  15,24. 

3  Man  ser  da  ogsaa  hvorledes  den  skarpt  utformede  dualisme  (Gud? 
Djævel)  trær  i  bakgrunden  eller  helt  forsvinder  inden  den  senere  jø? 
diske  literatur  (4  Ezra;  2  Bar.;  den  ældre  rabbinisme). 

4  Det  maa  nemlig  ikke  oversees  at  man  inden  parsismen  tillike 
møter  en  sterk  monoteistisk  tendens. 

5  Gåthå  vil  si:  sang,  eller  strofe  bestemt  til  at  synges  (forekom* 
mer  i  denne  betydning  ogsaa  i  den  ældre  brahmanske  og  i  den  bud* 
dhistiske  literatur).  I  Avesta  (Parserbibelen)  utgjør  gathaerne  de  æld= 
ste  metriske  stykker.  Sandsynligvis  har  man  ret  til  at  søke  deres  op* 
rindelse  hos  Zarathustra  selv;  de  har  altsaa  høi  værdi  som  kilde  til 
kundskap  om  profetens  lære.  I  den  nuværende  Avesta  findes  gathaerne 
indlemmet  som  k.  28—54  av  Yasna  (d.  e.  bøn),  den  liturgiske  textbok, 
indeholdende  de  texter  som  av  de  celebrerende  prester  blev  recitert 
under  Yasna?ceremonien,  da  samtlige  guddommelige  væsener  fik  sit 
offer,  og  desuten  Haoma*drikken  blev  tilberedt  og  ofret. 

8  Ogsaa  an  ra  (angra)  mainyu,  Ahriman  (græsk:  Areimånios),  par* 
sismens  Satan. 

7  Yasna  45,2. 

8  —  Wilhelm  Schencke:    Da  kristendommen  blev  skapt. 
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den  persiske  apokalyptik 1  er  verdensutviklingen  og  ver* 
denshistorien  stillet  helt  ind  under  synspunktet  av  en  mot* 
sætning  og  en  kamp  mellem  den  gode2  gud  Ormazd 
(Ormuzd)3  og  djævelen  Ahriman.  Av  disse  to  bor  den 
førstnævnte  høit  oppe,  i  «evig  lys»,  mens  den  anden  lig* 
ger  og  lurer  nede  i  avgrunden,  i  «evig  mørke».  Der  reg* 
nes  med  en  verdensepoke  av  12  000  aars  varighet.  I  de 
første  3  000  aar  fandtes  endnu  intet  materielt  skapt;  skap*- 
ningen  befandt  sig  i  en  foreløbig,  immateriel  tilstand.  Det 
var  i  løpet  av  de  derpaa  følgende  3  000  aar  at  Gud  skapte 
verden  og  bl.  a.  de  saakaldte  Amesha  spenta4.  Disse,  sam* 
men  med  den  natur  de  har  tilsyn  med,  de  øvrige  over* 
menneskelige  væsener  eller  engler  (yazataer)5,  samt  de  gud* 
frygtige  rettroende  mennesker,  utgjør  under  Guds  regimente 
et  renhetens  (hellighetens  og  retfærdighetens) 6  rike.  I  av* 
gjort  motsætningsforhold  til  dette  rene  sandhetens  og  ly* 
sets  rike  staar  det  urene  løgnens  og  mørkets  rike,  hvis 
regent  er  Ahrrman,  og  hvis  undersaatter  er  de  av  ham 
skapte  helved*skarer:  de  sex  erkedjævler,  det  dæmoniske 
motstykke  til  Guds  (Ahura  Mazdas)  sex  erkeengler 
(Amesha  spenta)7;  de  talrike  andre  djævler  og  dæmoner 
(daevaer);  kvindelige  djævler  (drudsjer)8;  uhyrer  som  Azhi 

1  Fuldt  utformet  foreligger  den  først  i  det  kosmologiske  verk 
Bundehesh  (bundahishn,  «urskapelsen»),  som  er  av  relativ  sen  dato 
(9.  eller  10.  aarh.,  og  tilhørende  pehlevi?literaturen),  men  som  utvil? 
somt  i  mange  stykker  gaar  tilbake  paa  den  ældre  Avesta. 

2  Eller  egentlig :  vise. 

3  Til  denne  nypersiske  form  svarer  de  ældre  former  Auharmazd 
og  Ahura  Mazda  (græsk:  Oromåsdes). 

4  Se  ovenf.,  s.  69  f. 

5  yazata,  «ærerrygtindgydende,  tilbedelsesværdig  væsen»;  jfr.  des* 
aten  fravashierne,  ovenf.,  s.  62  a.  4. 

6  Pers.  asha. 

7  Saaledes  staar  f.  ex.  erkedjævelen  Ako  mano,  legemliggjørelsen  av 
«det  onde  tvedragtens  sindelag»,  i  motsætning  til  erkeengelen  Vohu 
mano  (jfr.  ovenf.,  s.  70  a.  4). 

8  druj,  gl. pers.  drauga,  har  betydningen  «løgn,  bedrag».  —  Daé? 
vaerne  blir  gjennemgaaende  betragtet  som  masculine. 
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dahåka,  med  tre  hoder,  tre  gap  og  sex  øine,  eller  Azhi 
srvara,  «den  behornede  drage»;  de  skjønne,  forføreriske, 
troldomskyndige  pairikåer;  de  onde  stjerner1;  (menneske* 
lige)  trolmænd  og  svartekunstnere  (yatuer),  kjettere  (ashe* 
maoghaer)  etc;  dertil  vilde,  skadelige  og  farlige  dyr.  Kam* 
pen  mellem  de  to  riker  varer  ved  gjennem  verdensepokens 
siste  6  000  aar. 2  Jorden  er  kampplassen;  menneskets  sjæl 
kampens  pris.  Urmennesket,  Gayomard,  blir  dræpt,  idet 
de  djævelske  skarer  i  det  syvende  millennium  styrter  sig 
over  jorden;  men  han  blir  derved  ophav  til  menneske* 
heten.3  Djævlene  blir  tilsist  av  himmelaanderne  slynget 
ned  i  helvede,  under  jorden.  Den  fjerde  periode4,  de  tre 
siste  millennier,  rækker  fra  Zarathustras  fremtræden  indtil 
dommen.  I  denne  periode  kommer  Messias  (Saoshyant  eller 
Soshån),  født  av  en  jomfru.  Han  forbereder  verdensepo* 
kens  avslutning.  De  døde  opstaar,  og  stedes  for  dommen. 
Gud  og  hans  engler  triumferer  over  Djævelen  og  hans  hær. 
Paa  den  nye,  rene  og  fuldkomne  jord  oprinder  saligheten. 

Overensstemmelsen  mellem  den  her  skisserte  persiske 
djævletro  paa  den  ene  side  og  den  jødiske  og  kristelige 
paa  den  anden  synes  at  være  paatagelig.  Og  navnlig  en 
sammenligning  mellem  den  jødisk*kristelige  og  den  persi* 
ske  apokalyptik,  hvori  paa  begge  steder  djævletroen  og 
dualismen  er  spundet  ind,  tør  gjøre  det  ganske  evident  at 
et  avhængighetsforhold  finder  sted.  Saa  meget  mere  som 
djævletroen  —  det  skal  her  gjentas  —  intet  tilhold  har  i 
de  israelitiske  profeters  religion. 

Spør  man  om  hvor  parsisme  og  jødedom  oprindelig  er 
kommet  i  berøring  med  hinanden,  blir  svaret:  Babylon 
og  Babylonien,  hvorhen  i  sin  tid  israeliterne  blev  de* 
portert. 

1  De  holdes  i  age  av  de  gode  stjerner. 

2  Samme  tal  gjenfindes  inden  den  jødiske  apokalyptik. 

3  Paa  samme  maate  regnes  dyrenes  oprindelse  fra  den  dræpte  ur? 
oxe  (gosh). 

4  Jfr.  ovenf.,  s.  104  a.  5. 
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Parsismens  indflydelse  kan  spores  allerede  forholdsvis 
tidlig  i  den  efterexilske  tid,  saasandt  Satanskikkelsen  hos 
Zakarja,  i  Ijobs  Bok  og  i  Krønikeboken  fremviser  eiendom* 
melige  træk  som  ikke  synes  paa  anden  maate  at  kunne 
finde  en  fyldestgj  ørende  forklaring.  Imidlertid  har  vi  set 
at  det  varer  noksaa  længe,  nemlig  like  indtil  et  stykke  ned 
i  det  siste  aarhundre  før  vor  tidsregning,  inden  vi  i  jøde* 
dommen  møter  en  Satan  som  paa  det  nærmeste  svarer  til 
den  persiske  Angra  Mainyu.  Tidligere  har  vi  gjort  op* 
merksom  paa  at  det  ikke  kan  antas  at  jøderne  paa  et  saa 
sent  tidspunkt  har  forefundet  de  store  gamle  orientalske 
religioner  i  en  ren  og  ublandet  skikkelse.  Navnlig  efter 
Alexander  den  Stores  tid  løste  disse  religioner  sig  op,  og 
indgik  forbindelser  som  resulterte  i  de  religiøse  blandings* 
former  man  med  et  sammenfattende  navn  kan  betegne  som 
gnostiske.  Ogsaa  for  de  dualistiske  forestillingers  vedkom* 
mende  kan  denne  blandingskarakter  paavises.  Som  be* 
kjendt  fremtrær  Satan  i  Det  nye  testament  ikke  bare 
som  den  onde  aand,  men  ogsaa  som  den  store  drage 
og  den  gamle  slange. 1  Høist  sandsynlig  er  det  her  i  siste 
instans  babylonisk,  muligens  ogsaa  ægyptisk  dualisme  som 
ligger  til  grund.  I  det  babyloniske  skapelsesepos  blir  ver* 
dens  skapelse  fremstillet  som  avslutningen  paa  en  vældig 
kamp  mellem  dragen  Tiamat  og  guden  Marduk.  Denne 
kløver  Tiamats  lik  i  to  dele,  og  danner  derav  himmel  og 
jord.  I  Ægypten  maa  solguden  Re  kjæmpe  med  den  store 
sky*  og  uveirsslange  Apofis.  Denne  babyloniske  (og  ægyp* 
tiske)  dualisme  er  altsaa  væsentlig  av  kosmogonisk  og  kos* 
mologisk  art. 2   Den  persiske  derimot  bevæger  sig  først  og 

1  Jfr.  ovenf.,  s.  100  a.  1. 

2  Det  samme  er  tilfældet  med  dens  gjenspeiling :  Jahves  kamp  med 
uhyrerne  i  Det  gamle  testament.  Især  kommer  det  tilsyne  i  de  po? 
etiske  recensioner  (f.  ex.  Jes.  51,9;  Ps.  74,12  ff.;  89,11  ff.);  kampen  fin* 
der  sted  i  urtiden,  umiddelbart  før  verdens  skapelse.  —  Ogsaa  i  det 
gamle  Persien  har  man  kunnet  fortælle  om  kampe  imot  dragen.  At 
disse  skildringer  tildels  ialfald  beror  paa  laan  fra  babylonisk  mytologi, 
synes  at  fremgaa  allerede  av  en  sammenligning  mellem  kampscenerne 
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fremst  paa  det  etiske  omraade.  Det  blir  derfor  paany  den 
iranske  religion  man  sluttelig  henvises  til  naar  man  vil  ha 
svar  paa  det  spørsmaal  som  Det  gamle  testament  ikke 
kan  besvare:  hvorfra  stammer  den  jødiske  og  kristelige 
djævletro? 

fra  Babylonien  og  Assyrien  og  de  persiske  billedlige  fremstillinger  av 
kongen  kjæmpende  med  det  saakaldte  «ahrimanske  dyr» ;  se  illustr. 
Det  ovenf.  skildrede  uhyre  Azhi  dahaka  sies  at  residere  i  Babylon; 
dér  hadde  det  sit  palass  og  sin  borg;  Yasht  5,29;  15,19.  —  Det  skal 
ikke  oversees  at  i  den  ægyptiske  mytologi  motsætningen  mellem  Osiris 
og  Set  griper  over  i  det  etiske. 


III.  OPSTANDELSE 


1.  I  den  indledende  oversigt  er  det  nævnt  at  senjøde* 
dommen  har  hentet,  ikke  alene  sin  dualisme  og  pessimisme, 
men  ogsaa  sit  haab,  sin  fremtidsforventning,  fra  de  gnosti* 
ske,  i  siste  instans  væsentlig  paa  den  persiske  og  babylo* 
niske  religion  beroende  religionsformer.  Som  vi  allerede 
har  fremholdt,  er  dette  en  kjendsgjerning  av  overmaade 
stor  vegt  og  betydning;  det  blir  man  sig  bevisst  naar  man 
betænker  hvilken  overordentlig  fremtrædende  rolle  de  an* 
tydede  idéer  og  forestillinger  spiller  i  Det  nye  testament 
og  i  den  ældste  kristendom.  Her  har  vi  med  andre  ord 
for  os  ledningstraader  hvorved  urkristendommen  for  vig* 
tige  bestanddeles  vedkommende  gjennem  senjødedommen  er 
sat  i  forbindelse  med  det  religiøse  milieu,  og  derigjennem 
videre  i  forbindelse  med  de  store  gamle  orientalske  folke? 
religioner. 

Gir  vi  os  nu  ifærd  med  noget  nærmere  at  undersøke 
arten  av  de  jødiske  forhaabninger,  vil  vi  meget  snart  finde 
at  vi  har  at  gjøre  med  en  dobbelt  forestillingsrække.  Den 
ene  er  partikularistisk,  national,  dennesidig.  Den  anden  er 
universalistisk,  individualistisk,  transcendental.  Det  er  denne 
siste  art  fremtidsforventninger  som  i  senjødedommen  be* 
tegner  det  nye  \  det  som  er  kommet  ind  i  den  andetsteds? 

1  Vistnok  kan  man  ikke  betegne  dem  som  absolut  nye  og  ukjendte. 
Jfr.  H.  Gressmann:  Der  Ursprung  der  israelitischsjiidischen  Eschato- 
logie  (1905).  Men  hvad  man  for  en  tidligere  tids  vedkommende  kan 
peke  paa,  er  dog  bare  tilløp  eller  bruddstykker.  Saaledes  som  den 
transcendentale  eskatologi  foreligger  i  senjødiske  skrifter  (se  fornems 
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fra;  de  nationale  og  dennesidige  forhaabninger  derimot  er 
en  arv  fra  den  førexilske  tid  og  fra  den  ældre  jødedom, 
fra  profeternes  og  psalmedigternes  religion.  Begge  arter  av 
forventning  blander  sig  i  tidens  løp  ind  imellem  hinanden; 
universalismen  blir  gang  paa  gang  hemmet  og  snævret  ind 
av  partikularisme  og  nationalisme.  Sluttelig  indgaar  de  to 
saa  forskjelligartede  forestillingskredser  et  kompromis;  ved 
hjælp  av  idéen  om  det  saakaldte  «Mellemrike»  skilles 
de  ut  fra  hinanden,  og  faar  sig  enhver  sit  særskilte  om* 
raade  anvist. 1 

2.  Hvad  man  i  tiden  før  exilet  og  i  den  ældre  jøde? 
dom  haabet  paa,  det  var  at  Gud  selv,  Jahve,  engang  skulde 
bli  konge  over  Israel  og  gjennem  dette  sit  regimente  la  op* 
rinde  for  folket  i  Palæstina  en  lys  og  lykkelig,  en  ube* 
skrivelig  herlig  og  straalende  tid.2  Dette  nationale  og 
dennesidige  fvemtidshaab  holder  sig,  som  sagt,  fremdeles 
i  den  senjødiske  periode,  —  dog  med  den  nuance  at  mens 
man  tidligere  betonet  Jahves  regimente,  saa  fremhæver  man 
i  senjødedommen  med  forkjærlighet  folkets  herredømme. 3 

melig  Fjerde  Ezra,  Baruks  og  Abrahams  apokalypser,  samt  Slav.  Henok), 
maa  den  være  et  resultat  av  en  fornyet  og  forsterket  invasion  av  frem* 
mede  idéer. 

1  I  det  messianske  Mellemrike,  som  vil  beståa  en  viss  bestemt  tid 
(man  antok  gjerne:  tusen  aar),  skal  de  dennesidige,  nationale  forhaabs 
ninger  realiseres.  Dernæst  skal  de  universalistiske,  transcendentale  for* 
ventninger  virkeliggjøres. 

2  Vistnok  er  det  til  enhver  tid  Jahve  som  har  magten;  hans  kons 
gemagt  er  en  evig  magt,  hans  herredømme  varer  evindelig  (Ps.  22,29; 
145,13);  men  Jahves  kongedømme  over  Israel  i  speciel  forstand  hører 
dog  fremtiden  til  (Ob.  v.  21  ;  Mika  4,7),  naar  israeliterne  ikke  længer 
behøver  at  frygte  for  de  fremmede  folkeslag,  men  tvert  imot  Israels 
konge  tillike  skal  være  «konge  over  hele  jorden»  (Zak.  14,9). 

Det  til  mahkut  jahvæ  «Jahves  regimente»  svarende  mahkut  \i)å= 
majim,  egentl.  «himmelregimente»,  eller  basileia  tou  theou  «Guds  re* 
gimente»  (jfr.  hos  Matthæus  det  dermed  væsentlig  identiske  basileia 
ton  ouranon,  egentl.  «himlenes  regimente»,  f.  ex.  Matth.  3,2),  forekom* 
mer  i  den  senjødiske  literatur,  men  ikke  hyppig.  Om  Guds  konge? 
dømme,  hans  regimente,  er  der  tale  Ass.  Mos.  10,1  ;  Sib.  III  767  (jfr. 
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Folkets  herredømme.  Jahves  kamp 


Man  fryder  og  trøster  sig  ved  tanken  paa  at  dette  folk, 
som  nu,  spredt  for  alle  vinde,  igrunden  ikke  længer  kan 
kaldes  noget  folk,  engang  skal  bli  det  mægtigste,  det  mest 
frygtede  paa  jorden.  «Da  —  heter  det  i  Daniels  Bok  — 
skal  herredømmet  og  magten  og  storheten  som  har  tilhørt 
alle  rikerne  under  himlen,  bli  git  til  den  Høiestes  helliges 
folk;  dets  herredømme  er  evig,  og  alle  rikerne  skal  tjene 
det  og  være  det  underdanig.» 1  Paa  lignende  maate  sies 
det  i  den  saakaldte  «Dyrevision»  i  Henoks  Bok2,  hvor 
israeliterne  fremstilles  under  billedet  av  faar:  «Jeg  saå  hvor* 
ledes  alle  tiloversblevne  faar  og  alle  jordens  dyr  (d.  e. 
menneskene)  og  alle  himlens  fugler  (d.  e.  englene)  faldt 
ned  og  hyldet  hine  faar  (de  fromme  israeliter),  hvorledes 
de  anropte  dem,  og  adlød  hvert  eneste  av  deres  ord.»3 

Selvsagt  kunde  man  ikke  forestille  sig  at  de  mægtige 
verdensriker  godvillig  skulde  gi  avkald  paa  sin  magt  til 
fordel  for  det  ringe  og  ubetydelige  Israel.  Og  likesaa  utæn* 
kelig  var  det  naturligvis  at  det  skulde  kunne  lykkes  Israel 
i  kamp  at  lægge  verdensmagten  under  sig.  Her  kunde 
mennesker  intet  utrette.  Om  den  sten  hvorom  det  i  2. 
kap.  av  Daniels  Bok  fortælles  at  den  knuste  den  billedstøtte 
som  symboliserte  de  fire  verdensriker,  sies  det  uttrykkelig 
at  det  ikke  var  ved  menneskehænder  den  blev  revet  løs 
fra  klippen.4  Paa  et  andet  sted  i  samme  skrift  sies  det  at 
erkeengelen  Mikael,  Israels  skytsengel5,  skal  «træ  frem»  og 
stride  for  sit  folk.6  Ellers  heter  det  at  det  er  Gud  selv 
som  skal  kjæmpe. 7  Jahve  drar  ut  til  kamp  mot  Israels 

47  f.;)  Sap.  3,8;  10,10;  Jub.  12,19;  2  Hen.  24,3;  Hen.  41,1  (?).  I  den 
11.  bøn  av  «Atten=bønnen»  (Shmone  resre)  heter  det:  «Vær  konge  over 
os,  du  (Jahve)  alene!» 

1  Dan.  7,27. 

2  Se  ovenf.,  s.  104. 

3  Hen.  90,30. 

4  Dan.  2,34;  jfr.  8,25. 

5  Se  ovenf.,  s.  59  f. 

6  Dan.  12,1. 

7  Ogsaa  Dan.  2,34  sigtes  der  i  virkeligheten  til  Guds  indgripen. 
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fiender  «som  naar  han  (fordum)  kjæmpet  i  slagene» Han 
skal  med  sit  vældige  og  sterke  sverd  tugte  Livjatan,  den 
flugtsnare  slange,  og  Livjatan,  den  bugtede  slange,  og  han 
skal  dræpe  uhyret  der  er  i  havet2,  —  som  det  uttrykkes 
med  et  billede  hentet  fra  de  gamle  babyloniske  og  ægyp* 
tiske  urmyter.  Eftersom  tiden  gik,  blev  dog  Gud  saa  høit 
ophøiet  at  man  ikke  gjerne  lot  ham  gripe  ind  personlig. 
Paa  samme  maate  som  i  Jes.  k.  34  optrær  ogsaa  i  Henoks 
Bok  Jahves  sverd  selvstændig  og  huserer  blandt  kongerne 
og  de  mægtige.3  Paa  andre  steder  heter  det  at  folkene 
skal  vende  sine  sverd  mot  sig  selv4,  at  jorden  skal  sluke 
dem5,  og  lign. 

Saa  langt  fra  at  delta  i  denne  frygtelige  kamp  skal 
Israel,  saa  længe  den  staar  paa,  gjemme  sig.  «Gaa  ind,  mit 
folk,  i  dine  kammere  og  luk  dine  dører  efter  dig;  hold  dig 
skjult  en  liten  stund,  indtil  vreden  er  til  ende!»6  Eller 
israeliterne  skal  flygte  til  «Guds  bjerges  dal»7;  paa  lig* 
nende  maate  sies  det  jo  i  evangelierne  til  «dem  som  er  i 
Judæa»,  at  de  skal  «flygte  til  bjergene».8  I  Assumptio 
Mosis  læser  vi  at  israeliterne  skal  løftes  paa  ørnevinger  op 
til  stjernerne,  og  derfra  være  vidne  til  hvordan  fienderne 
blir  tilintetgjort. 9 

Man  har  ogsaa  forestillingen  om  at  Gud  skal  holde 
dom  over  disse  fiender.  Av  Joels  Bok  visste  man  at  Jahve 
engang  vilde  samle  alle  folkeslagene,  føre  dem  ned  i  Josha* 

1  Zak.  14,3. 

2  Jes.  27,1.    Jfr.  ovenf.,  s.  99. 
-  Hen.  63,11. 

4  Zak.  14,13;  Hen.  56,7. 

5  Bar.  70,10;  Hen.  90,18.  Paa  sistnævnte  sted  er  det  dog  Gud 
selv,  «faarenes  herre»,  som  med  sin  «vredes?stav»  slaar  paa  jorden,  saa 
denne  brister  og  opsluker  alle  Israels  fiender. 

fi  Jes.  26,20. 

7  Zak.  14,5.  Texten  er  forresten  ikke  i  orden;  ovenst.  utsagn  er 
en  glosse. 

*  Mark.  13,14;  Matth.  24,16;  Luk.  21,21. 
9  Ass.  Mos.  10,8  ff. 
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fats  dal,  og  dér  sitte  til  doms  over  dem. 1  I  tilslutning  til 
en  profeti  i  Hezekiels  Bok  betegnet  man  fienderne  som 
Gog  og  Magog. 2  Istedetfor  denne  ubestemte  betegnelse 
møter  man  dog  ofte  en  mere  bestemt,  historisk  orientert, 
angivelse,  som  imidlertid  varierer  samtidig  med  den  histo* 
riske  situation.  I  Daniels  Bok3  er  den  fiendtlige  verdens* 
magt  det  græsk*makedoniske  rike. 4  I  Fjerde  Ezra*bok5 
derimot  repræsenteres  verdensmagten  av  det  romerske  rike: 
«det  er  det  fjerde  verdensrike,  som  aabenbaret  sig  for  din 
bror  Daniel  i  et  syn;  men  rigtignok  blev  det  ikke  tydet 
for  ham  saaledes  som  jeg  nu  vil  tyde  det  for  dig»,  sier 
Gud  her  til  Ezra. 6 

Ikke  alle  folk  skal  utryddes,  men  alene  de  som  har  op* 
traadt  fiendtlig  mot  Israel.  «Ethvert  folk  som  ikke  kjen* 
der  Israel,  og  som  ikke  har  nedtraakket  Jakobs  æt,  det  skal 
bli  i  live,»  sies  der  i  den  syriske  Baruk*apokalypse. 7  Men 
den  nationalistiske  og  snævert  partikularistiske  betragtning 
kommer  tydelig  tilsyne  deri  at  disse  folkeslag  og  deres 
skjæbne  ikke  interesserer  jøderne,  uten  forsaavidt  som  fol* 
kene  av  og  til  som  tvibutpligtige  vasaller  skal  valfarte  til 
Palæstina  og  Jerusalem,  bringe  med  sig  rike  gaver,  og  hylde 
jødernes  gud.8   Kun  saa  lang  tid  som  hertil  behøves  faar 

1  Joel  4,2.12.    «Joshafat»  betyr:  Jahve  dømmer. 

2  Hezek.  38  f.  er  Gog  navn  paa  en  mytisk  konge,  som  i  spissen 
for  nordens  folk  (man  har  sammenstillet  gog  med  det  i  ElsAmarna? 
brevene  forekommende  gdg(aja),  «nordboer,  barbar»)  engang  vil  over* 
falde  Israel;  men  «paa  Israels  bjerge»  skal  Jahve  tilintetgjøre  ham. 
Magog  er  navnet  paa  Gogs  land  (eller  folk)  Hezek.  38,2;  39,6;  jfr.  1 
Mos.  10,2.  Aab.  20,8  nævnes  derimot  Gog  og  Magog  ved  siden  av 
hinanden  som  to  forskjellige,  omend  sammenhørende,  folk. 

3  Som  jo  skriver  sig  fra  litt  før  midten  av  2.  aarh.  f.  Kr. 

4  Dan.  7,19-27. 

5  Fra  Domitians  tid;  slutningen  av  1.  aarh.  e.  Kr. 
e  4  Ezra  12,11  f. 

7  Bar.  72,4.    Den  er  omtr.  samtidig  med  Fjerde  Ezra. 

8  Ps.  Sal.  17,31;  Hen.  10,21;  90,30.37;  Tob.  13,11;  Bar.  68,5;  Sib. 
III  616  f.;  716  ff.;  807. 
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disse  hedninger  lov  til  at  opholde  sig  i  det  hellige  land; 
foråt  ikke  dette  lands  hellighet  skal  lide,  maa  alene  isra* 
eliterne  være  fastboende  deri. 1 

Og  hit  til  Palæstina  skal  i  hine  dage  ogsaa  alle  de 
israeliter  forsamle  sig  som  har  været  spredt  rundt  om  i 
verden. 2  Undertiden  sies  det  at  de  fremmede  folkeslag 
hvoriblandt  de  adspredte  israeliter  opholder  sig,  skal  bringe 
disse  hjem  til  det  hellige  land.3  I  den  koptiske  Elias*apo= 
kalypse4  skildres  hvordan  erkeenglene  Gabriel  og  Uriel 
vandrer  i  spissen  for  de  hjemvendendes  tog  i  form  av  en 
lyssøile,  —  altsaa  en  forestilling  av  lignende  art  som  den 
om  ild*  og  skystøtten  ved  uttoget  fra  Ægypten.  Ofte  be* 
skrives  hvordan  tegnet  til  disse  adspredtes  samling  er  et 
støt  i  Guds  basun.  I  Jesaja^apokalypsen  læser  vi:  «Paa 
hin  dag  skal  der  blæses  i  den  store  basun;  og  saa  skal 
alle  de  som  har  gaat  sig  vild  i  Assyrien,  og  de  som  er 
blit  forjaget  til  Ægypten,  komme  hjem  og  tilbe  Jahve  paa 
det  hellige  bjerg  i  Jerusalem.»5  Paa  lignende  maate  heter 
det  i  evangeliet:  «Han  skal  sende  ut  sine  engler  med  væl* 
dige  basunstøt,  og  de  skal  samle  hans  utvalgte  fra  de  fire 
verdenshjørner.»6  Blandt  disse  hjemvendende  har  man  un* 
dertiden  tænkt  specielt  paa  de  ti  stammer;  de  skal  nu 
komme  tilbake  og  forsamle  sig  om  Messias. 7 

Ti  i  spissen  for  dette  nye  herlige  og  av  Gud  grund* 
lagte  rike  i  Palæstina  skal  Messias  staa,  den  salvede  konge 
av  Davids  æt.  (Denne  skikkelse  forbigaar  vi  imidlertid  nu, 
for  senere  at  vende  tilbake  til  den.) 

1  Ps.  Sal.  17,28;  jfr.  Joel  4,17. 

2  Ps.  Sal.  17,26;  jfr.  8,28. 

»  Ps.  Sal.  17,31;  4  Ezra  13,13. 

4  Ed.  G.  Steindorff.  I  sin  foreliggende  form  skriver  den  sig  vist* 
nok  fra  en  forholdsvis  sen  tid  (begynd.  av  4.  aarh.  ?);  men  den  har 
dog  utvilsomt  bevaret  meget  gamle  forestillinger. 

'  Jes.  27,13;  jfr.  Ps.  Sal.  11,1;  Abr.  Apok.  31;  Shmone^esre  10: 
«Kundgjør  med  vældig  basun  vor  befrielse,  og  reis  et  banner  for  at 
samle  vore  adspredte  og  forsamle  os  fra  jordens  fire  ender!» 

6  Matth.  24,31;  jfr.  ovenf.,  s.  60. 

7  4  Ezra  13,12  f.  39  ff. 
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Jerusalem;  templet.   Etiske  og  religiøse  tanker 


I  de  Sibyllinske  Orakler  sies  det  at  «den  store  Guds 
sønner  skal  alle  bo  i  ro  og  fred  rundt  om  templet.  .  Han 
selv  skal  skjærme  dem  som  med  en  mur  av  flammende  ild. 
Uten  at  behøve  at  frygte  for  krig  skal  de  bo  i  sine  byer 
og  landsbyer». 1  Interessen  knytter  sig  naturligvis  især  til 
Jerusalem  og  templet;  de  skal  begge  bli  saa  straalende  og 
herlige  som  aldrig  før.  I  Tobias'  Bok  heter  det  at  «Jeru* 
salem  skal  bygges  med  safir,  smaragd  og  ædle  stene,  dets 
mure  og  taarne  og  fæstningsverker  med  purt  guid.  Og 
Jerusalems  gater  skal  brolægges  med  beryl  og  karfunkel 
og  stene  fra  Ofir». 2  Eller  det  beskrives  hvordan  dets  mure 
skal  strække  sig  like  til  Jope  (Jafa),  altsaa  helt  hen  til 
Middelhavet.  Og  i  denne  by,  «mere  straalende  end  stjer* 
nerne  og  solen  og  maanen»,  skal  det  vidunderlig  skjønne 
tempel  krones  av  et  himmelhøit  taarn,  «som  skal  røre  ved 
skyerne  og  være  synlig  for  alle». 3  Ogsaa  det  hellige  in* 
ventar,  de  gjenstande  hvorom  man  visste  at  fortælle  at  pro* 
feten  Jeremias  (eller  en  engel)  før  det  første  tempels  øde* 
læggelse  hadde  reddet  dem  og  skjult  dem,  skal  nu  bringes 
tilbake  paa  sin  plass. 4 

I  hine  kommende  dage  skal  vetfævdighet  herske,  og 
synd  ikke  findes.  «Der  sker  ingen  uret;  ti  alle  er  de  hel* 
lige.»5  «Processer,  anklager  og  stridigheter,  hevngjerrige 
handlinger  og  blodskyld,  begjærlighet,  misundelse,  had  og 
alt  slikt  noget  vil  bli  dømt  og  utryddet.»6  «Gud  skal 
staa  enhver  for  øie;  hver  og  en  skal  erkjende  at  jeg  er 
Israels  Gud.»  7 

En  mere  dominerende  plass  end  disse  og  lignende  etiske 
og  religiøse  tanker  optar  dog  ved  utmålingen  av  den  store 

1  Sib.  III  702  ff. 

2  Tob.  13,16. 

3  Sib.  III  251;  421  ff.;  jfr.  Ps.  Sal.  17,30;  Jub.  1,17.27.29. 

4  2  Mak.  2,4  ff.;  Bar.  6,5  ff. 

5  Ps.  Sal.  17,32. 

6  Bar.  73,4. 

7  jub.  1,28. 
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fremtid  forestillinger  av  en  mere  materialistisk  karakter. 
Man  fortæller  hinanden  hvordan  paa  den  tid  sundhet  skal 
herske,  og  sygdom  ikke  findes  mere;  «og  sorg  og  bedrø* 
velse  og  suk  vil  forsvinde  blandt  menneskene,  og  glæden 
holde  sit  indtog  over  den  hele  jord». 1  «De  vilde  dyr  skal 
komme  ut  av  skogen  og  tjene  menneskene;  øgler  og  dra* 
ger  skal  komme  fra  sine  gjemmesteder  og  tilby  smaabarna 
sin  hjælp.»2  Landet  vil  være  overvættes  frugtbart.  «Jor* 
den  skal  gi  ti  tusen  fold.  Paa  én  vinstok  skal  der  være 
tusen  grener,  og  paa  hver  gren  tusen  drueklaser,  i  hver 
klase  tusen  druer,  og  av  hver  drue  vil  der  kunne  utbrin* 
ges  1  kor3  vin.»4  Og  naturens  frugtbarhet  skal  forplante 
sig  til  menneskene.  Disse,  om  hvem  det  sies  at  de  skal 
leve  i  henved  tusen  aar5,  skal  velsignes  med  indtil  tusen 
barn.6  Ja,  man  møter  et  utsagn  som  dette:  at  likesom  trærne 
daglig  skal  bære  frugt,  saa  skal  ogsaa  kvinderne  hver  dag 
føde  barn!7  Og  denne  livlige  produktion,  der  vil  opveie 
det  forholdsvis  ringe  antal  frelste 8,  skal  ikke  være  forbun* 
det  med  nogensomhelst  ulemper  eller  smerter  for  produ* 
centerne.9  Disse  mennesker  skal  ogsaa  kunne  glæde  sig 
ved  stor  rigdom.  10  Og  der  vil  desuten  falde  manna  ned 
fra  himlen  som  i  gamle  dage. 11 

'  Bar.  73,2;  jfr.  29,7;  4  Ezra  7,121. 

2  Bar.  73,6;  Sib.  III  788  ff. 

3  Et  hulmaal,  antagelig  mellem  17  og  18  liter. 

4  Bar.  29,5;  jfr.  74,1;  Hen.  10,18  f.;  11,1;  Sib.  III  620  ff.;  659  f.; 
744  ff. 

5  Jub.  23,27;  jfr.  Hen.  25,6;  71,17;  Bar.  73,3. 

6  Hen.  10,17;  jfr.  Filo:  De  praemiis  et  poenis  18.  Endog  gildin^ 
ger  skal  faa  avkom!!  Jos.  Ant.  XVII  2,4  (jfr.  Jes.  56,3). 

7  Rabban  Gamaliel  (omkr.  100  e.  Kr.),  Shabbat  30  b. 

8  4  Ezra  8,1  ff;  9,15  f.;  jfr.  Matth.  22,14.  Rigtignok  skal  der  være 
saa  mange  at  Jerusalem  ikke  formaar  at  rumme  dem;  Hen.  90,34. 

Bar.  75,7. 
W  Sib.  III  783. 
»  Bar.  29,8. 
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3.  Indimellem  disse  dennesidige,  nationale  og  materie 
alistiske  forhaabninger  møter  vi  nu  en  fremtidstro  av  en 
helt  anden  art.  Det  er  troen  paa  at  hele  denne  verden  er 
bedærvet  og  derfor  engang  skal  gaa  tilgrunde,  og  avløses 
av  en  ny  verden,  en  ny  himmel  og  en  ny  jord,  et  him* 
melsk  Jerusalem.  Det  er  troen  paa  en  himmelsk,  præexi* 
stent  Messias,  «Menneskesønnen».  Det  er  troen  paa  en 
kamp  mellem  Gud  og  hans  engler  og  Satan  og  hans  djæv* 
ler.  Det  er  troen  paa  en  verdensdom  med  paafølgende 
evig  salighet  eller  evig  fortapelse.  Og  det  er,  sist  men 
ikke  minst,  troen  paa  de  dødes  opstandelse.  Alt  dette  er, 
som  tidligere  antydet,  helt  nye  forestillinger,  som  ikke  hø* 
rer  hjemme  i  den  tidligere  israelitisk*jødiske  religion  — 
den  som  foreligger  for  os  i  de  profetiske  skrifter  og  i  psal* 
merne  —  og  som  ikke  kan  avledes  derfra. 

Den  fremtid  profeterne  haabet  paa,  laa  saa  at  si  i  samme 
plan  som  deres  egen  tid;  den  var  vistnok  høist  vidunder* 
lig,  men  den  skulde  dog  realiseres  i  denne  verden.  De 
senjødiske  apokalyptikere  derimot  forventer  en  hel  ny  ver- 
densorden, væsensforskjellig  fra  den  nærværende.  De 
uttrykker  denne  sin  forestilling  gjennem  betegnelsen  «æon» 
(græsk  aion).  «Den  Høieste  har  ikke  skapt  én  æon,  men 
to,»  heter  det  i  Fjerde  Ezra*bok. 1  Den  verden,  eller  egent* 
lig  «verdenstid»,  som  vi  nu  lever  i,  det  er  aion  boutos  eller 
haolåm  hazzæ ;  den  anden,  den  tilkommende,  verden  er 
aion  méllon  eller  håcolåm  habbå. 

Det  sies  at  veiene  i  denne  nuværende  æon  er  smale  og 
møisommelige,  slemme  og  fulde  av  farer;  veiene  i  den  til* 
kommende  æon  derimot  —  den  kaldes  ogsaa  den  «store» 
æon  —  de  er  brede  og  sikre  og  bærer  det  evige  livs  frug* 
ter. 2  Den  store  æon  er  tidløs,  uten  ende,  evig:  «da  skal 
alle  tider  og  aar  tilintetgjøres,  og  der  skal  ikke  findes 

1  4  Ezra  7,50. 

2  4  Ezra  7,12  f.  «Veiene»  i  denne  æon  er  de  veier  som  vi  men* 
nesker  vandrer  paa  i  dette  vort  liv. 


\ 


Tidsberegninger 


127 


hverken  maaneder  eller  dage  eller  timer.»  1  For  øieblikket 
er  den  skjult  og  usynlig. 2 

Det  er  kjendt  nok  hvordan  apostelen  Paulus  er  vel 
hjemme  i  denne  forestilling.  Han  skriver  f.  ex.:  «Vor  træng* 
sel,  som  er  kortvarig  og  let,  virker  paa  det  allerrikeligste 
en  evig  fylde  av  herlighet  for  os,  saafremt  vi  ikke  fæster 
os  ved  det  synlige  men  ved  det  usynlige;  ti  det  synlige  er 
timelig,  men  det  usynlige  evig.»3  Han  bruker  ofte  uttrykk 
ket  «denne,  eller  den  nærværende,  æon»4.  Og  paa  lig? 
nende  maate  taler  ogsaa  Jesus  om  «denne  tid»  i  motsæt* 
ning  til  «den  kommende  æon».5  Ifølge  Pirke  Abot  har 
ogsaa  Hillel,  Jesu  ældre  samtidige,  hyldet  denne  forestilling 
om  de  to  æoner. 6 

Av  stor  praktisk  betydning  blev  nu  en  tanke  der  i 
Fjerde  Ezra=bok  uttrykkes  saa:  «Han  (d.  e.  Gud)  har  veiet 
denne  æon  paa  vegten,  han  har  maalt  dens  timer  med 
maal,  og  tællet  dens  tider.»  7  Gud  har  altsaa  paa  forhaand 
fastsat  et  bestemt  tidspunkt  da  denne  æon  skal  avløses  av 
den  tilkommende.  Tænk  om  man  nu  kunde  regne  ut  dette 
tidspunkt!  da  vilde  man  ogsaa  kunne  vite  hvor  længe 
man  endnu  skulde  slæpe  sig  frem  gjennem  denne  jam* 
merdal. 

Et  forsøk  i  denne  retning  foreligger  i  det  9.  kap.  av 
Daniels  Bok.  Denne  boks  forfatter  levde  paa  den  tid  (litt 
før  midten  av  2.  aarh.  f.  Kr.)  da  Antiochus  IV  Epifanes 
foretok  sit  attentat  paa  den  jødiske  religion.  Det  var  saa 
rædsomme  tider  at  man  sa  sig  selv  —  som  visse  folk  jo 
under  lignende  omstændigheter  gjør  det  nuomstunder  — 

1  2  Hen.  65,7. 

2  Bar.  51,8. 

'  2  Kor.  4,17  f. 

4  *o  aifm  h0utos,  Rom.  12,2;  1  Kor.  1,20;  2,6.8;  3,18;  2  Kor.  4,4; 
ho  aion  ho  enestos,  Gal.  1,4;  nyn  aion  1  Tim.  6,17;  2  Tim.  4,10; 
Tit.  2,12. 

5  ho  kairos  houtos,  ho  aion  ho  erchomenos,  Mark.  10,30;  Luk.  18,30. 

6  Abot  2,8. 

7  4  Ezra  4,36  f.;  jfr,  Sap.  11,20. 
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at  verdens  ende  maatte  være  nær.  Saa  ga  forfatteren  av 
Daniel^boken  sig  til  at  regne.  Han  hadde  læst  i  profeten 
Jeremias'  skrift  en  forutsigelse  av  at  Israels  trængselstid 
skulde  vare  i  70  aar  fra  exilet  av. 1  Nu,  hvis  han  tok  det 
utsagn  bokstavelig,  saa  vilde  jo  den  forutsagte  termin  bli 
altfor  kort.  Følgelig  maatte  Jeremias  ha  ment  noget  andet 
end  hvad  han  sa;  naar  han  sa  «aar»,  saa  maatte  han  i 
virkeligheten  ha  ment  «uker»,  d.  v.  s.  «aaruker»,  perioder 
paa  7  aar 2.  Naar  Jeremias  forutsa  at  trængselstiden  skulde 
vare  i  70  aar,  saa  mente  han  altsaa  i  virkeligheten  at  den 
skulde  vare  i  70  X  7,  d.  e.  i  490  aar.  Idet  nu  vor  regne* 
mester  regnet  efter,  fandt  han  ut  at  der  paa  den  tid  da  han 
utførte  sit  regnestykke,  av  de  490  aar  var  forløpet  486 72. 
Følgelig  skulde  verden  beståa  endnu  i  372  aar.  Det  var 
jo  igrunden  ikke  saa  svært  længe.  Og  denne  glædelige 
nyhet  skyndte  han  sig  da  at  forkynde  sine  plagede  tros* 
fæller.  Selvfølgelig  ikke  i  eget  navn;  da  vilde  de  ikke  ha 
trodd  ham;  men  som  en  profeti  av  den  gamle  ærværdige, 
længst  avdøde  Daniel,  hvem  dette  regnestykke  var  blit 
aabenbaret  av  engelen  Gabriel. 

Der  foreligger  flere  andre  lignende  beregninger  fra  den 
senjødiske  tid.  I  den  æthiopiske  Henoks  Bok  læser  vi  at 
verden  skal  beståa  i  10  000  aar. 3  Ifølge  Assumptio  Mosis 
svarer  Mose  120.  aar  til  aar  2  500  efter  verdens  skapelse, 
og  fra  Mose  himmelfart  indtil  endetiden  skal  der  forløpe 
250  «tider»4.  Ved  siden  herav  møter  vi  den  antagelse 
at  verdens  bestaaen  skal  vare  i  6  000  aar;  idet  man 
hertil  føiet  1 000  aar  for  det  messianske  «Mellemrike» 5, 

1  Jer.  25,11  f.;  29,10.  —  En  avvikende  tradition  foreligger  Ass.  Mos. 
3.14  (77  aar). 

2  ftåbWa,  pl.  ftåbuim,  Dan.  9,24-27. 
*  Hen.  18,16;  21,6. 

4  Det  vil  vel  si:  aaruker.    Ass.  Mos.  1,1  f.;  10,12. 

5  Jfr.  ovenf.,  s.  119;  Aab.  20,3.5  ff.  —  Naar  man  forresten  ogsaa 
beregnet  Mellemriket  til  en  varighet  av  400  aar,  tok  man  sit  utgangs? 
punkt  i  Ps.  90,15:  «Fryd  os  i  like  saa  lang  tid  som  du  ydmyget  os!» 
og  kombinerte  hermed  1.  Mos.  15,13,  hvorefter  denne  ydmygelse  (i 
Ægypten)  hadde  varet  i  400  aar. 
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fik  man  ut  en  til  skapelsesuken  svarende  og  med  den 
parallel  verdensuke. 1 

Vi  finder  ogsaa  at  man  har  inddelt  verdensløpet  i  peri= 
oder.  Forf.  av  Daniels  Bok  deler  det  i  fire  perioder;  og 
det  samme  er  tilfældet  i  den  omtr.  samtidige  «Dyrevision» 
i  Henoks  Bok. 2  Forøvrig  har  det  ingen  større  interesse 
at  beskjæftige  sig  i  detalj  med  denne  religiøse  matematik, 
som  jo  forresten  bedrives  av  forvirrede  hjerner  den  dag  idag. 

4.  Det  er  interessantere  at  lægge  merke  til  at  disse  be* 
regninger  gjenfindes  i  den  persiske  apokalyptik,  som  i  sine 
grundtræk  kan  følges  tilbake  til  det  4.  aarh.  f.  Kr.  Som 
vi  før  har  gjort  opmerksom  paa,  deles  ogsaa  her  verdens* 
løpet  i  fire  perioder;  og  den  egentlige  verdenshistorie  an* 
gis  at  ha  en  varighet  av  6  000  aar.  I  denne  apokalyptik, 
som  altsaa  er  betydelig  ældre  end  den  jødiske,  og  som 
jøderne  ikke  har  kunnet  undgaa  at  bli  kjendt  med,  ialfald 
slik  som  den  forelaa  i  de  senere  synkretistiske  gammel* 
gnostiske  religionsformer,  —  i  denne  persiske  (iranske) 
apokalyptik  finder  vi  endvidere  den  samme  forestilling  som 
i  den  jødiske  om  de  to  æoner;  den  samme  universalistiske 
opfatning  av  det  nuværende  verdensløp  som  en  indre  en* 
het;  den  samme  karakteristik  av  denne  æon,  i  motsætning 
til  den  kommende,  som  forgjængelig  og  fuld  av  smerter 
og  lidelser;  og  som  vi  tidligere  har  set:  den  samme  for* 
klaring  av  denne  æons  lidelsesfyldte  triste  beskaffenhet 
gjennem  en  henvisning  til  de  mørkets  magter,  Satan  og 
djævlene,  som  i  den  driver  sit  spil. 

En  yderligere,  særdeles  betydningsfuld  parallel  mellem 
persisk  og  jødisk  apokalyptik  bestaar  deri  at  i  dem  begge 
forestillingen  om  verdens  undergang  knyttes  sammen  med 
idéen  om  de  dødes  opstandelse  og  dommen.   Ogsaa  paa 

1  Idet  nemlig  i  Guds  øine  tusen  aar  er  som  en  dag;  Ps.  90,4. 

2  Se  ovenf.,  s.  104,  a.  5.  «Uke*apokalypsen»  i  Henoks  Bok  (93; 
91,12—17)  fordeler  verdens  bestaaen  paa  ti  uker.  Ifølge  4  Ezra  14,11 
er  verdensløpet  delt  i  tolv  perioder. 

9  —  Wilhelm  Schcncke :    Da  kristendommen  blev  skapt. 
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dette  punkt  stilles  vi  overfor  noget  som  i  den  tidligere 
israelitisk?jødiske  religion  er  fuldstændig  ukjendt,  og  som 
er  kommet  ind  i  jødedommen,  og  gjennem  den  ind  i  kri? 
stendommen,  fra  fremmede  religioner,  —  som  det,  efter  hvad 
før  er  anført,  ser  ut  til:  først  og  fremst  fra  parsismen. 

Parsismens  opstandelseslære  i  dens  mest  utformede  skik? 
kelse  foreligger  for  os  i  den  saakaldte  Bundehesh,  et  stort 
anlagt  verk,  som  vil  gi  en  skildring  av  den  hele  verdens* 
utvikling  indtil  dens  avslutning,  og  helt  fra  dens  første  be? 
gyndelse  av  (bundahishn  har  jo  betydningen  «urskapelsen»). 
Dette  skrift  stammer  vistnok  i  sin  foreliggende  form  fra 
en  meget  sen  tid;  men  det  er  dog  almindelig  erkjendt  at 
det  indeholder  stof  som  tildels  er  temmelig  gammelt.  1  Her 
(k.  30)  skildres  nu  hvordan  ved  slutningen  av  de  12  000 
aar 2  opstandelsen  skal  foregaa,  idet  knoklerne  blir  levert 
tilbake  fra  jorden,  blodet  fra  våndet,  haaret  fra  planterne, 
livet  fra  ilden.  Først  opstaar  urmennesket,  Gayomard, 
dernæst  det  første  menneskepar:  Mashya  og  Mashyai,  slut? 
telig  de  øvrige  mennesker.  I  løpet  av  57  aar  opvækker 
Messias  og  hans  hjælpere  alle  døde.  Alle  mennesker  op? 
staar,  saavel  de  retfærdige  som  synderne;  enhver  gjenop? 
staar  dér  hvor  han  mistet  livet.  I  det  klare  lys  vil  enhver 
kjende  igjen  sjæl  og  legemer:  «Dette  er  min  far,  dette  er 
min  mor,  dette  er  min  bror,  dette  min  hustru,  og  dette  en 
av  mine  nærmeste  slegtninger.»  Derpaa  følger  dommen. 
Forøvrig  findes  opstandelsen  nævnt  i  selve  Avesta ;  dér  er 
der  tale  om  det  tidspunkt  da  «de  døde  skal  opstaa,  og 
udødelighet  bli  de  (endnu)  levende  tildel». 3  I  gathaerne4 
brukes  uttryk  som  lægger  det  nær  at  anta  at  ogsaa  i  dem 
opstandelseslæren  er  kjendt  og  forutsat.  Hertil  kommer 
saa  det  vidnesbyrd  om  at  opstandelsen  utgjorde  et  stykke 
av  magernes  lære,  som  er  avlagt  av  Theopompus  (4.  aarh. 

1  Se  ovenf.,  s.  114,  a.  1. 

2  Jfr.  ovenf,  s.  114. 

3  Yasht  19,88. 

4  Jfr.  ovenf.,  s.  113  a.  5. 
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f.  Kr.),  og  som  er  os  formidlet  gjennem  Diogenes  Laertius 
(3.  aarh.  e.  Kr.)  og  Æneas  fra  Gaza  (omkr.  500  e.  Kr.). 1 

5.  Hvordan  forholder  det  sig  nu  for  israeliternes  og 
jødernes  vedkommende  med  hensyn  til  troen  paa  de  dødes 
opstandelse? 

Her  møter  os  det  overraskende  faktum  at  denne  tro, 
som  jo  i  kristendommen  spiller  en  saa  uhyre  vigtig  rolle, 
den  stammer  ikke  fra  profeternes  og  psalmisternes  religion. 
Det  første  med  sikkerhet  daterbare  skrift  hvori  vi  finder 
opstandelseslæren,  er  Daniels  Bok,  som  jo  skriver  sig  fra 
saa  sen  en  tid  som  omkr.  165  f.  Kr.,  —  og  tilmed  læres 
her  endnu  ikke  en  almindelig  opstandelse,  men  kun  en 
partiel :  «Mange  av  dem  der  sover  i  støvets  muld,  skal 
vaakne,  nogen  til  evig  liv,  andre  til  evig  avsky.»2  Profet 
ternes  gud  var  først  og  fremst  Israels  gud;  det  var  Israel 
som  folk,  og  ikke  den  enkelte,  der  hadde  en  lysende  frem* 
tid  ivente. 

1  Hos  Diogenes  heter  det:  Han  (Theopompus)  sier  at  ifølge  mas 
gerne  skal  menneskene  vækkes  tillive  igjen  og  bli  udødelige;  og  hos 
Æneas:  Efter  hvad  Theopompus  beretter,  forutsier  Zoroaster  at  der 
engang  skal  komme  en  tid  da  en  opstandelse  av  alle  døde  vil  finde 
sted. 

2  Dan.  12,2.  Det  er  MakkabæeMidens  martyrer  samt  de  frafaldne, 
de  frække  syndere,  som  der  i  første  række  sigtes  til.  —  Det  andet  sted 
i  Det  gamle  testament  hvor  opstandelsestroen  er  sikkert  bevidnet,  nem? 
lig  Jes.  26,19,  er  muligens  en  snes  aar  yngre  end  Daniel?stedet.  Og 
heller  ikke  her  er  der  tale  om  en  opstandelse  av  alle,  men  alene  om 
«dine  (d.  e.  Jahves)  døde»,  d.  v.  s.  dem  som  har  bekjendt  sig  til  Jahve. 
—  Likeledes  tales  der  utelukkende  om  de  retfærdiges  opstandelse  Test. 
Simeon  6;  Levi  18;  Juda  25;  Zebulon  10;  jfr.  endnu  2  Mak.  7,9.14; 
12,43  f.;  14,46.  Ifølge  Josefus  (Ant.  XVIII  1,4)  var  det  farisæernes  me= 
ning  at  alene  de  fromme  vilde  komme  til  at  «vende  tilbake  til  livet»; 
de  ugudelige  skulde  holdes  evig  fængslet  i  Hades.  —  Ogsaa  i  Det  nye 
testament  møter  man,  ved  siden  av  troen  paa  en  almindelig  opstan? 
deise,  forestillingen  om  en  partiel,  Luk.  14,14  («de  retfærdiges  opstan? 
deise»).  —  En  interessant  forbindelse  av  begge  forestillinger  findes  i 
Johannes'  Aabenbaring,  ifølge  hvilken  først  utelukkende  de  retfærdige 
skal  opstaa  for  at  fa  a  del  i  tusenaars=riket  (20,4  ff),  hvorpaa,  ved  ver* 
densdommen,  en  almindelig  opstandelse  skal  finde  sted  (20,11  ff.). 
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De  døde,  der  engang  hadde  været  sterke  væsener,  i  be? 
sittelse  av  overmenneskelig  viten  \  avtok  i  betydning  efter? 
som  Jahve  tiltok;  de  blev  til  svake,  magtesløse  existenser2, 
saa  man  kunde  si  at  «en  levende  hund  er  bedre  faren  end 
en  død  løve».3  De  holdt  til  i  sheol,  det  dyptliggende, 
mørke,  dystre  og  stille  dødsrike4,  «den  evige  bolig»,  hvor? 
fra  man  ikke  kunde  stige  op  igjen. 5 

Der  er  en  omstændighet  som  mere  end  noget  andet 
tydelig  viser  os  hvor  fuldstændig  ukjendt  og  fremmed 
troen  paa  de  dødes  opstandelse  har  været  for  jøderne  i 
ældre  tid.  Det  var,  navnlig  siden  Hezekiel,  et  dogme  for 
dem  at  Jahve  gjengjældev  enhver  efter  hans  gjerninger, 
godt  eller  ondt,  —  vel  at  merke:  gjengjælder  ham  det  her 
i  dette  liv.  «Den  retfærdige  gjengjældes  paa  jorden,  hvor 
meget  mere  da  den  ugudelige  og  synderen!»6  For  den 
fromme  var  lidelsen  en  revselse;  gik  den  over  til  virkelig 
ulykke,  da  stemplet  den  ham  samtidig  som  en  synder,  en 
ugudelig  mand.  Har  var  en  kilde  til  usigelig  anfegtelse  og 
smerte  for  de  fromme  og  gudfrygtige  hvem  skjæbnen  gik 
imot.  Et  exempel  fremfor  alle  avgir  Ijobs  Bok,  som  jo  er 
digtet  netop  over  dette  tema.  Hvad  hadde  her  ligget  nær? 
mere  end  at  si  at  den  avbalansering  som  ikke  finder  sted 
her  i  livet,  den  skal  senerehen  realiseres  derved  at  de  døde 
skal  opstaa  til  et  nyt  liv,  og  deri  faa  sin  løn  eller  sin  straf? 
Men  der  er  i  den  hele  Ijobs  Bok  intet  som  peker  i  denne 
retning. 7 

1  Jfr.  anvendelsen  av  'ælohim,  der  ellers  betyr:  gud,  som  betegnelse 
for  «et  overnaturlig  væsen»  og  utsagt  om  den  avdøde  Samuel,  1  Sam. 
28,13;  jfr.  Jes.  8,19.  Merk  endvidere  uttrykket  jidd* onim,  «sandsiger* 
aander»,  3  Mos.  19,31;  5  Mos.  18,11  og  a.  st. 

2  refå'im,  «kraftesløse»,  Jes.  14,9  og  a.  st. 

3  Præd.  9,4. 

4  Ijob.  11,8;  10,21  f.;  Matth.  11,23;  Ps.  94,17. 

5  Præd.  12,5;  Ijob  7,9;  14,11.  —  Paa  samme  maate  var  det  babylo* 
niske  dødsrike  ersit  lå  tdri,  «det  land  hvorfra  man  ikke  vender  tilbake». 

6  Ordspr.  11,31;  jfr.  3,33;  Ps.  15,2.5;  32,10. 

7  Det  bekjendte  sted  19,25  er  dunkelt,  opfatningen  av  det  usikker. 
Heller  ikke  kan  man  bygge  noget  paa  14,14.    Det  samme  vil  maatte 
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Et  andet  vidnesbyrd  om  at  opstandelseslæren  ikke  var 
en  hellig  arv  fra  fædrene,  men  noget  nyt,  noget  der  kunde 
betragtes  som  et  «moderne  paafund»,  det  synes  man  at  ha 
i  den  skepsis,  ja  ironi  hvormed  denne  lære  paa  mange  hold 
blev  møtt.  Denne  opposition  mot  troen  paa  de  dødes  op* 
standelse  er  kommet  tilorde  i  vor  egen  bibel;  Prædikeren 
sier:  «Menneskenes  skjæbne  og  dyrenes  skjæbne  —  det  er 
en  og  samme  skjæbne.  Som  dyrene  dør,  saa  dør  menne* 
skene.  Og  en  og  samme  aand  har  de  alle.  Noget  fortrin 
fremfor  dyret  har  mennesket  ikke;  ti  altsammen  er  ingen* 
ting  tes.  De  farer  alle  til  det  samme  sted;  alle  er  de  blit 
til  av  muld,  og  alle  vender  de  tilbake  til  muldet.  Om 
menneskets  aand  stiger  opad,  og  dyrets  aand  farer  nedad, 
—  ja  hvem  vet  nu  egentlig  det?»  1  Forøvrig  var  det,  som 
bekjendt,  navnlig  inden  den  høiere  geistlighet,  den  kon* 
servative  sadducæiske  presteadel,  at  opstandelseslæren  møtte 
den  mest  haardnakkede  motstand.  Mellem  dem  og  Jesus 
kom  det  i  den  anledning  til  disput.  Derunder  sa  Jesus: 
«Men  om  de  døde,  at  de  staar  op,  har  I  da  ikke  læst  i 
Mose  Bok,  dér  hvor  der  er  tale  om  tornebusken,  hvorle* 
des  Gud  sa  til  ham :  «Jeg  er  Abrahams  gud  og  Isaks  gud 
og  Jakobs  gud»?  Gud  er  ikke  de  dødes  gud,  men  de 
levendes!»  2  —  et  ganske  karakteristisk  exempel  paa  hvordan 
man  paa  sæt  og  vis  forsøkte  at  vinde  beviser  for  den  nye 
lære  ut  av  den  hellige  skrift. 

Overveier  man  nu  disse  fakta:  for  det  første,  at  læren 
om  de  dødes  opstandelse  og  et  liv  efter  døden,  et  liv  i 
egentlig  forstand,  specielt  et  salig  liv,  er  fuldstændig  frem* 
med  for  israeliterne  og  de  ældre  jøder,  for  profeterne  og 
psalmedigterne;  for  det  andet,  at  denne  lære,  da  den  plud* 

sies  om  steder  som  Ps.  16,10;  49,16;  73,24  (texten  paa  sistnævnte  sted 
usikker);  tanken  paa  en  opstandelse  er  ukjendt  i  Psalmerne  forøvrig; 
likesaa  i  Ordsprogene,  i  Jesus  Sirak,  i  Tobias'  Bok,  i  Første  Makka? 
bæersbok. 

1  Præd.  3,19  ff. 

2  Mark.  12,26  f. 
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selig  dukket  op  i  senjødedommen,  blev  møtt  med  skepsis, 
ja  med  avgjort  opposition  inden  vide  kredser,  og  navnlig 
av  de  dannede  og  intelligente,  som  maa  antas  at  ha  hat 
overblik  over  situationen;  for  det  tredje,  at  denne  motstand 
fandt  sted  til  tvods  for  at  opstandelseslæren  evnet  at  løse 
den  lidelsens  gaade  som  i  saa  lange  tider  hadde  tæret  paa 
jødedommens  marg;  og  føier  man  saa  hertil  som  det  fjerde, 
at  troen  paa  opstandelsen  og  et  salig  liv  efter  døden  for* 
længst  hørte  hjemme  i  de  jøderne  omgivende  religioner, 
—  ja,  da  maa  det  synes  at  ligge  temmelig  nær  at  dra  den 
slutning  at  denne  tro  er  kommet  ind  i  jødedommen 
utenfra. 

6.  Spør  man  nu  hvorfra,  nærmere  bestemt,  jøderne  har 
faat  denne  lære,  da  kan  der  svares  med  en  henvisning  til 
de  samtidige  orientalske  gnostiske  religionsformer.  Denne 
gammelorientalske  gnosis  er  imidlertid,  som  vi  tidligere 
gjentagne  ganger  har  gjort  opmerksom  paa,  et  blandings* 
produkt,  som  viser  ut  over  sig  selv,  tilbake  til  ældre  reli* 
gioner.  Blandt  dem  kan  man  paa  forhaand  vente  at  faa 
svar  paa  spørsmaalet,  enten  fra  den  babyloniske  religion, 
eller  fra  den  ægyptiske,  eller  fra  den  persiske  (iranske). 

Som  bekjendt  har  jødedommen,  navnlig  den  alexan* 
drinske,  desuten  været  utsat  for  græsk  (hellensk)  indfly* 
deise.  Men  denne  kan  ikke  komme  i  betragtning  for  den 
jødiske  opstandelseslæres  vedkommende;  ti  denne  lære 
stemmer  jo  ikke  med  hellensk  antropologi  og  eskatologi. 
Saaledes  lærer  f.  ex.  Filo,  under  indflydelse  av  Plato,  at 
rummet  mellem  himmel  og  jord  er  opfyldt  med  mere  eller 
mindre  værdifulde  sjæle,  hvorav  de  minst  værdifulde  syn* 
ker  ned  til  jorden  og  stænges  inde  i  jordiske  legemer  som 
i  et  fængsel. 1    Hvis  de  saa  har   ført  et  rent  liv,  blir  de 

1  De  gigantibus,  Mangey  I  263  ff. ;  legemet  er  et  «skiddent  fæng; 
sel»  (pammiaron  desmdterion) ,  De  migr.  Abrah.,  M.  I  437,  jfr.  De  ebriet., 
M.  1  372;  en  «arrest»  (eirkte),  Quis  rer.  div.  her.,  M.  I  482;  sjælen  lig* 
ger  i  legemets  «lænker»  (anånkai),  smst.,  M.  I  479;  legemet  betegnes 
ogsaa  som  sjælens  «likkiste»  (soros),  De  migr.  Abrah.,  M.  I  438. 
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ved  døden  befriet  for  legemet  og  faar  vende  tilbake  til  de 
himmelske  regioner. 1  Her  mindes  man  om  Paulus'  lære 
om  «kjødet»  (sarx)  som  noget  i  og  for  sig  syndig,  hem* 
mende  for  aanden  og  fiendsk  imot  Gud.  Dette  er  hellensk 
kristendom,  ikke  jødisk. 

Hvad  de  tre  øvrige  netop  nævnte  religioner  angaar,  saa 
var  den  babyloniske  religion  fortrolig  med  den  tanke  at 
guddommen  dør,  farer  ned  til  de  dødes  rike,  og  opstaar 
igjen  fra  de  døde.  Den  fortalte  dette  om  sine  vegetations* 
og  astralguder,  f.  ex.  om  Tammuz,  Nergal,  Ishtar,  Marduk. 
Og  allerede  meget  tidlig  (allerede  ved  midten  av  3.  aar* 
tusen  f.  Kr.)  betragtet  og  dyrket  man  de  avdøde  konger 
som  guder,  der  altsaa  efter  døden  var  gaat  ind  til  et  salig 
liv.  Men  dette  utstrakte  man  ikke,  som  i  Ægypten,  til  at 
gjælde  ogsaa  andre  mennesker.  Man  sa  nok  f.  ex.  om 
Marduk  at  han  var  «den  som  holder  av  at  gjøre  døde  le* 
vende  igjen»,2  eller  om  Ninib:  «den  som  er  ført  ned  i 
dødsriket,  dens  legeme  bringer  du  tilbake  igjen». 3  Men 
hermed  sigtes  der  vistnok  kun  til  det  at  helbrede  menne* 
sker  som  er  dødssyke,  eller  til  at  frelse  saadanne  som  be* 
finder  sig  i  den  yderste  nød  og  fare. 4  Det  babyloniske 
dødsrike  var,  som  vi  vet,  «det  land  hvorfra  man  ikke  ven* 
der  tilbake».5 

Anderledes  i  den  ægyptiske  religion,  hvor  troen  paa 
opstandelsen  og  et  salig  liv  efter  døden  utgjorde  et  av 
hoveddogmerne,  og  hvor  man  bl.  a.  tænkte  sig  at  den  salig 
avdøde  hadde  sit  liv  i  gud,  blev  begravet  med  ham,  og 
gjenopstod  med  ham.6  At  disse  gammelægyptiske  fore* 

1  De  Abrah.,  M.  II  37;  Leg.  alleg.,  M.  I  65. 

2  )t)a  miti  bulluta  ivammu,  Shurpu  VII  84. 

3  )l)a  ana  aralle  }i)urudu  pagar\i)u  tuterra,  King:  Magic,  nr.  2,21. 

4  En  lignende  sprogbruk  kjendes  fra  Det  gamle  testament. 

5  Se  ovenf.,  s.  132,  a.  5. 

6  Ikke  alene  sa  man  om  den  avdøde:  «Likesom  Osiris  lever,  skal 
ogsaa  han  leve!  Likesom  Osiris  ikke  er  død,  skal  heller  ikke  han  dø! 
Likesom  Osiris  ikke  er  tilintetgjort,  skal  heller  ikke  han  bli  tilintets 
gjort!»  —  men  den  avdøde  blev  ogsaa  likefrem  identificert  med  Osiris, 
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stillinger1  har  forplantet  sig  til  den  orientalske  gnosis,  og 
derfra  igjen  har  hat  anledning  til  at  ind virke  paa  jøde* 
dommen  og  kristendommen,  maa  ansees  for  overordentlig 
sandsynlig. 2 

Av  en  langt  mere  indgripende  betydning  for  den  jø* 
disk*kristelige  opstandelseslære  har  imidlertid  den  persiske 
(iranske)  religion  sikkert  været.  Ti  som  vi  har  gjort  op* 
merksom  paa:  netop  i  den  persiske  eskatologi  finder  man 
denne  samme  eiendommelige  kombination  som  i  den  jø* 
diske  av  idéerne  om  verdens  undergang,  de  dødes  opstan* 
deise  og  dommen.  Og  paa  begge  steder  sættes  disse  idéer 
videre  i  forbindelse  med  forestillingerne  om  de  to  æoner, 
om  dualismen  og  om  Messias.  Det  er  jo  ikke  saa,  at  op* 
standelseslæren  dukker  op  i  jødedommen  som  et  isolert 
fænomen.  Tvert  imot:  den  fremtrær  som  led  i  en  stor  ny 
verdensanskuelse  med  mange  andre  led.  Og  naar  man  nu 
gjenfinder  denne  verdensanskuelse  med  alle  dens  led  i.  den 
persiske  religion  paa  en  tidligere  tid;  og  naar  man  end* 
videre  vet  at  jøderne  er  kommet  i  forbindelse  med  denne 
religion,  —  ja  saa  faar  man  begripeligvis  si  at  her  har  par* 
sismen  git,  jødedommen  og  kristendommen  tat  imot. 

Hertil  kommer  saa,  hvad  specielt  opstandelseslæren  an* 
gaar,  en  række  overensstemmelser  i  detaljer.  Ifølge  den 
persiske  apokalyptik  er  det  den  persiske  Messias  (Sosh* 
yant)  som  foretar  opvækkelsen  av  de  døde.  I  Johannes* 
evangeliet  sier  Jesus,  kristendommens  Messias:  «Ingen 
kan  komme  til  mig  uten  at  Faderen,  som  har  sendt  mig, 
drager  ham;  og  jeg  skal  opvække  ham  paa  den  yderste 
dag.»3   Et  andet  sted  sier  han  om  sig  selv:   «Jeg  er  op* 

1  Som  der  her  ikke  er  leilighet  til  at  gaa  nærmere  ind  paa.  Jfr. 
min  bok  «Hvad  jorden  gjemte»  161  ff. 

2  I  første  række  vil  være  at  tænke  paa  jødiske  og  kristelige  fore* 
stillinger  om  at  den  enkeltes  skjæbne  fuldbyrdes  strax  efter  døden, 
Luk.  16,22  ff.;  23,43.  Jfr.  hvad  tidligere  (s.  29)  er  anført  om  de  saa* 
kaldte  hermetiske  skrifter  som  repræsentanter  for  den  ægyptiske  syn* 
kretisme. 

3  Joh.  6,44. 
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standelsen.»  1  —  Ifølge  den  persiske  Bundehesh  skal  menne* 
skene  opstaa  i  en  bestemt  rækkefølge,  og  som  den  første: 
urmennesket2.  I  Første  brev  til  korinthierne  sier  Paulus 
at  enhver  skal  opstaa  «i  sin  egen  avdeling»3,  og  først 
Kristus,  den  anden  Adam.  —  Naar  Paulus  litt  efterpaa,  i 
tilslutning  til  den  senjødiske  Jesaja*apokalypse 4,  taler  om 
at  det  engang  skal  kunne  sies  at  «døden  er  opslukt  til 
seier», 5  da  kan  henvises  til  hvordan  der  i  et  av  de  ældre 
partier  av  Avesta  er  tale  om  en  tid  da  «døden  ikke  skal 
existere  længer,  hverken  for  aanderne  eller  for  menneskene».6 
Exemplerne  kunde  forfleres.  Men  det  er  jo  ikke  paa 
den  slags  detaljer  det  kommer  an.  Meningen  er  jo  ikke 
at  jødedommen  og  kristendommen  har  slukt  parsismen  med 
hud  og  haar.  Hensigten  med  det  foregaaende  har  alene 
været  den  at  forsøke  paa  at  vise,  for  det  første:  at  fore* 
stillingen  om  en  opstandelse,  denne  i  religionernes,  ikke 
minst  i  den  kristelige  religions  historie  saa  uhyre  betyd* 
ningsfulde  og  følgerike  forestilling,  ikke  har  sit  ophav  i 
den  israelitisk*jødiske  religion;  for  det  andet:  at  selv  om 
man  ingenlunde  vil  negte  at  der  for  den  senjødiske  op* 
standelseslære  har  existert  genuint  jødiske  præmisser,  saa 
er  det  dog,  efter  alt  hvad  som  foreligger,  forsigtig  uttrykt: 
høist  sandsynlig  at  denne  lære  hører  med  blandt  de  gaver, 
de  foræringer,  som  senjødedommen,  og  gjennem  den  kri* 
stendommen,  har  faat  ifra  dem  man  i  ukristelig  selvgod* 
het  kalder  «hedninger». 

1  Joh.  11,25. 

2  Se  ovenf.,  s.  130. 

3  hékastos  en  to'  idio1  tågmati,  1  Kor.  15,23. 

4  Jes.  25,8. 

5  1  Kor.  15,54. 

6  Yasna  48,1. 
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1.  Kristologien,  læren  om  Kristus,  navnlig  saadan  som 
den  er  utformet  av  apostelen  Paulus,  og  nu  foreligger  for 
os  i  de  skriftstykker  som  bærer  hans  navn,  —  om  denne 
lære  vil  man  paa  forhaand  være  tilbøielig  til  at  mene  at 
den  er  religionshistorien  uvedkommende,  og  at  teologien, 
den  nytestamentlige  teologi,  sitter  inde  med  eneretten  til 
at  studere  den  og  tyde  den.  Man  vil  si,  som  man  hittil 
altid  har  sagt,  at  den  paulinske  kristologiske  lærebygning 
—  læren  om  Kristi  væsen,  hans  gjerning,  og  denne  gjer* 
nings  betydning  for  menneskene  —  er  bygget  op  utelukk 
kende  av  materiale  som  Paulus  har  hentet  efter  sin  om^ 
vendelse,  dels  fra  beretningerne  om  Jesus  fra  Nazaret,  dels 
gjennem  aabenbaringer  fra  den  opstandne  Kristus.  Vi  be* 
finder  os  altsaa  for  kristologiens  vedkommende  fra  først 
til  sist  indenfor  kristendommen ;  og  følgelig  er  en  religions* 
historisk  sammenligning  med  andre  religioner  her  fuldstæn* 
dig  hensigtsløs.  La  os  til  en  begyndelse  se  litt  paa  denne 
paastand. 

Paulus  betegner  sig  selv  gjentagende  som  «Kristi  Jesu 
apostel». 1 

Da  der  efter  Jesu  himmelfart  skulde  vælges  en  ny 
apostel  i  stedet  for  Judas,  sa  Peter:  «En  av  de  mænd  som 
vandret  sammen  med  os  al  den  tid  Herren  Jesus  gik  ind 
og  ut  hos  os,  helt  fra  han  blev  døpt  av  Johannes  og  like 
til  den  dag  han  blev  tat  op  ifra  os,  —  en  av  dem  bør 

i  F.  ex.  1  Kor.  1,1;  2  Kor.  1,1. 
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sammen  med  os  bli  vidne  om  hans  opstandelse.»  1  Saa  stor 
vegt  la  man  altsaa  paa  at  en  apostel  var  fuldt  fortrolig 
med  alle  enkeltheter  av  Jesu  liv  og  forkyndelse  fra  hans 
første  offentlige  optræden  av.  Hvorledes  forholdt  det  sig 
nu  i  virkeligheten  i  saa  henseende  med  apostelen  Paulus? 

At  han,  som  forfulgte  Jesu  menighet,  ikke  har  vandret 
sammen  med  Jesus,  —  det  er  jo  noget  vi  alle  vet.  Kan* 
ske  har  han  ikke  engang  nogensinde  set  profeten  fra  Na* 
zaret.  Han  paaberoper  sig  det  ialfald  aldrig.  Rigtignok 
sier  han  et  sted  i  sine  breve :  «Har  jeg  ikke  set  Jesus,  vor 
Herre?»2  Men  der  hersker  ingen  meningsforskjel  om  at 
han  herved  sigter  til  at  Jesus  har  aabenbaret  sig  for  ham 
efter  sin  opstandelse. 

Naar  det  forholder  sig  paa  den  maate,  saa  skulde  man 
jo  tro  at  Paulus  har  gjort  sig  al  optænkelig  umak  for  at 
indhente  det  forsømte;  man  skulde  mene  at  det  strax  efter 
hans  omvendelse  har  været  ham  særdeles  magtpaaliggende 
at  sætte  sig  i  forbindelse  med  dem  som  kunde  undervise 
ham  i  Jesu  ord  og  lære,  i  Jesu  evangelium,  —  altsaa  først 
og  fremst  apostlerne.  Man  har  da  ogsaa  fra  teologisk  hold 
erklæret  at  det  vilde  være  psykologisk  ubegripelig  om  ikke 
Paulus  hadde  benyttet  enhver  anledning  til  paany  og  paany 
at  bli  bekjendt  med  konkrete  detaljer  fra  hans  jordeliv  i 
hvem  han  hadde  erkjendt  Messias. 3  Her  kommer  imidler* 
tid  ikke  an  paa  hvad  som  er  ubegripelig  eller  ei,  her  kom* 
mer  an  paa  hvad  der  er  faktisk.  Og  herom  har  Paulus 
selv,  i  begyndelsen  av  sin  skrivelse  til  galaterne,  git  en 
klar  besked,  som  ikke  er  til  at  komme  utenom.  Han  skri* 
ver:  «Jeg  gir  eder,  brødre,  den  erklæring  at  det  av  mig 
forkyndte  evangelium  ikke  er  menneskeverk.  Heller  ikke 
jeg  har  jo  faat  det  fra  noget  menneske,  eller  lært  det  gjen* 
nem  undervisning,  men  ved  en  aabenbarelse  av  Jesus  Kri* 

1  Ap.  Gj.  1,21  f. 

2  1  Kor.  9,1. 

3  Von  Soden,  Theol.  Abhandlungen.  C.  v.  Weizsåcker  gewidmet. 
S.  117. 
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stus  .  .  .  Da  det  behaget  Gud  at  aabenbare  sin  søn  i  mig, 
foråt  jeg  skulde  forkynde  evangeliet  om  ham  blandt  hed= 
ningerne,  da  samraadet  jeg  mig  ikke  med  kjød  og  blod, 
drog  heller  ikke  op  til  Jerusalem,  til  dem  som  var  apostler 
før  mig,  men  jeg  bega  mig  øieblikkelig  til  Arabien,  og 
vendte  siden  tilbake  til  Damaskus.  Senere,  tre  aar  bakef* 
ter,  drog  jeg  op  til  Jerusalem  for  at  bli  kjendt  med  Kefas, 
og  jeg  blev  hos  ham  i  femten  dage.  Nogen  anden  av 
apostlerne  saå  jeg  ikke,  naar  jeg  undtar  Jakob,  Herrens 
bror.  Hvad  jeg  her  skriver  til  eder,  —  Gud  er  mit  vidne 
at  jeg  ikke  lyver.  Dernæst  kom  jeg  til  Syrien  og  til  Kili? 
kien.  For  de  kristne  menigheter  i  Judæa  var  jeg  personlig 
ukjendt  .  .  .  Fjorten  aar  derefter  drog  jeg  paany  op  til 
Jerusalem  .  .  ;  det  var,  da  jeg  som  følge  av  en  aabenbarelse 
drog  avsted  og  la  det  evangelium  som  jeg  forkynder  blandt 
hedningerne,  frem  for  dem,  specielt  for  dem  som  gjaldt 
mest  .  .  .  Men  disse  som  gjaldt  for  at  være  noget l,  —  hvor 
store  de  var,  er  mig  likegyldig  .  .  .»2  Saa  umisforstaaelig  og 
med  saa  høitidelig  en  forsikring  erklærer  altsaa  Paulus  at 
hans  kristendomsopfattelse  og  hans  forkyndelse  er  fuld= 
stændig  uavhængig  av  de  tidligere  apostlevs,  og  at  det  ikke 
har  været  ham  om  at  gjøre  at  faa  vite  hvad  Jesus  fra 
Nazaret  har  sagt  og  lært. 

Med  denne  Paulus'  erklæring  stemmer  det  fuldkom* 
men  overens  at  der  mellem  Jesu  skikkelse  som  den  trær 
os  imøte  i  de  tre  første  (de  synoptiske)  evangelier,  og  den 
paulinske  Kristus  unegtelig  er  saa  stor  en  avstand  at  man 
ikke  kan  anta  at  nogen  som  bare  kjendte  den  ene  av  dem, 
ut  fra  dette  kjendskap  vilde  kunne  række  frem  til  forestil* 
lingen  om  den  anden.  I  evangelierne  hører  vi  om  en  som 
da  han  blev  tiltalt  med  «Gode  mester!»,  svarte:  «Hvorfor 
kalder  du  mig  god?  der  er  bare  én  som  er  god,  nemlig 
Gud,» 3  —  en  hvis  mor  og  brødre  engang  stod  utenfor  og 


1  D.  e.  apostlerne. 

2  Gal.  1,11  ff. 

3  Mark.  10,17  f.;  Luk.  18,18  f.;  jfr.  Matth.  19,16  f. 
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sendte  bud  til  ham  og  ba  ham  komme  ut.  Saa  sa 
nogen  til  ham:  «Mor  din  og  brødrene  dine  staar  her 
utenfor  og  spør  efter  dig.»  1  I  de  paulinske  breve  læser  vi 
om  en  «i  hvem  alle  ting  er  skapt,  de  i  himlene  og  de  paa 
jorden,  de  synlige  og  de  usynlige,  enten  det  saa  er  troner 
eller  herredømmer  eller  magter  eller  myndigheter;  alt  sam* 
men  er  det  skapt  ved  ham  og  til  ham;  han  er  før  alt,  og 
alt  har  sin  bestaaen  i  ham». 2  Hvem  vilde  vel,  om  han 
ikke  var  uttrykkelig  belært  om  det,  kunne  ha  fjerneste 
anelse  om  at  der  her  er  tale  om  den  ene  og  samme? 

Men  hvis  saaledes  Paulus,  efter  hvad  han  selv  uttrykk 
kelig  og  høitidelig  erklærer,  ikke  har  hentet  sin  Kristus* 
skikkelse  ut  fra  evangeliet  og  den  tidligere  forkyndelse  om 
Jesus,  hvor  har  han  saa  faat  den  ifra?  Maa  det  ikke  da 
kunne  antas  at  denne  skikkelse  den  har  han  overtat,  helt 
eller  delvis,  direkte  eller  indirekte,  fra  en  eller  flere  ikke* 
kristelige  religioner,  —  og  at  følgelig  studiet  og  tydningen 
av  kristologiens  genesis  allikevel  blir  en  opgave  av  reli* 
gionshistorisk  og  ikke  utelukkende  av  teologisk  art?  Fra 
teologiens  side  vil  dette  spørsmaal  sikkert  overveiende  faa 
et  benegtende  svar.  Selv  om  man  uforbeholdent  vilde  ind* 
rømme  rigtigheten  av  hvad  ovenfor  er  anført,  saa  vilde  man 
ganske  sikkert  desto  eftertrykkeligere  henvise  til  den  anden 
av  de  tidligere  nævnte  faktorer,  og  si  at  hvad  Paulus  læ* 
rer,  det  har  den  opstandne  Kristus  selv  aabenbaret  for  ham. 
Saa  meget  tryggere  vilde  man  kunne  gjøre  det  som  man 
i  dette  stykke  kan  paaberope  sig  Paulus  selv.  Han  hæv* 
der,  som  vi  netcp  hørte,  at  hvad  han  forkynder,  det  har 
han  ikke  fra  noget  menneske,  «men  ved  en  aabenbarelse 
av  Jesus  Kristus».  Hermed  sigter  han  jo  til  det  bekjendte 
syn  han  hadde  da  han  var  underveis  til  Damaskus.  Nu 
har  vi  imidlertid  i  et  foregaaende  avsnit  gjort  opmerksom 
paa  at  det  er  et  overmaade  velkjendt  fænomen,  hvorpaa 
man  har  en  mængde  exempler,  at  det  som  en  visionær 

1  Matth.  12,46  f.;  Mark.  3,31  f.;  Luk.  8,19  f. 

2  Kol.  1,16  f. 
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ser,  det  ser  han  i  den  form  som  allerede  paa  forhaand  har 
staat  for  hans  forestilling  og  levet  i  hans  tro.  Inden  det 
derfor  kan  hævdes  at  Paulus'  lære  om  Kristus  i  et  og  alt 
har  sit  utspring  hos  ham  selv  eller  i  en  aabenbarelse,  tør 
der  saaledes  allikevel  være  grund  til  at  undersøke  om  der 
ikke  for  Paulus  et  eller  andet  sted  har  foreligget  et  mate* 
riale  hvorav  han  har  kunnet  bygge  op  kanske  endog  væ* 
sentlige  dele  av  sin  kristologi. 

2.  Vi  behøver  ikke  et  øieblik  at  være  i  tvil  om  inden 
hvilket  omraade  vi  skal  begynde  med  at  anstille  vore  un* 
dersøkelser.  Forinden  Paulus  fik  det  syn  der  gjorde  ham 
til  kristen,  var  han,  som  bekjendt,  jøde.  Kan  det  nu  ikke 
tænkes  at  Paulus  allerede  som  jøde  har  kjendt  og  altid 
hat  for  øie  et  Kristus*billede,  eller  for  at  uttrykke  det  paa 
jødisk:  et  Messias*billede,  og  at  han  saa  siden  har  tat  dette 
billede  med  sig  over  i  kristendommen?  Det  maa  ialfald 
undersøkes;  uten  videre  at  avvise  det  gaar  jo  ikke  an. 

Skulde  formodningen  bekræfte  sig,  vil  det  da  bli  en 
yderligere  opgave  for  den  sammenlignende  religionsforsk* 
ning  at  undersøke  hvorvidt  det  angjældende  jødiske 
Messias*billede,  i  sin  helhet  eller  for  enkelte  bestanddeles 
vedkommende,  kan  følges  videre  tilbake  til  andre,  ikke* 
jødiske  religionsformer. 

Benævnelsen  «Kristus»,  eller  egentlig  ho  Christos,  er  jo 
intet  andet  end  den  græske  oversættelse  av  det  hebraisk* 
aramæiske,  altsaa  jødiske,  «Messias».  1  Som  nu  jøderne, 
efter  hvad  tidligere  er  utviklet,  har  næret  to  slags  frem* 
tidsforventninger,  dels  nationale  og  partikularistiske,  dels 
transcendentale  og  universalistiske,  saa  har  de  ogsaa  kjendt 

1  Det  græske  Messias  (i  Det  nye  testament  Joh.  1,42 ;  4,25)  er,  med 
sekundær  fordobling  av  s,  fremgaat  av  det  aramæiske  mr\f)ihå,  som  vi? 
dere  svarer  til  hebraisk  hammå}t)iah,  «den  salvede»  i  spee.  betydn.  — 
I  Det  gamle  testament  betegnes  ved  «Mashiah»  enten  ypperstepresten 
(hakkohen  hammå}f)iah,  «den  salvede  prest»,  jfr.  assyr.  pa\i)i\i)u,  den  «sal? 
vede»  =  prest),  3  Mos.  4,3.5.16;  jfr.  Dan.  9,25  f.,  eller  den  israelitiske 
konge  som  den  av  Gud  indsatte,  «Jahves  salvede»,  m'  ~)t)iah  jahvæ,  f.  ex. 
1  Sam.  24,7.11;  Ps.  2,2;  18,51;  20,7. 
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to  slags  deri  indfattede  Messias*  eller  Kristus^billeder.  Til 
det  jødiske  messianske  rike  i  Palæstina  1  hører  en  væsent* 
lig  menneskelig  Messias,  av  Davids  æt. 2  Derimot  i  sam* 
menhæng  med  de  forventninger  som  dreier  sig  om  den 
kommende  æon,  den  nye  verdensorden,  dér  møter  vi  en 
himmelsk,  en  transcendent  og  præexistent  Messias. 

Det  førstnævnte  billede,  skildringen  av  den  væsentlig 
menneskelige  og  jordiske  Messias,  finder  vi  f.  ex.  i  de  saa* 
kaldte  Salomo^psalmer 3.  Det  heter  dér:  «Du,  Herre,  har 
kaaret  David  til  konge  over  Israel,  og  har  tilsvoret  ham 
i  anledning  av  hans  æt  lor  alle  tider  at  hans  kongedømme 
ikke  skal  ophøre  for  dig  ...  Se  nu  hit,  o  Herre,  og  la 
opstaa  for  dem 4  deres  konge,  Davids  søn,  til  den  tid  som 
du,  Gud,  har  bestemt  at  han  skal  regjere  over  din  tjener 
Israel.  Omgjord  ham  med  styrke,  saa  han  kan  sønder* 
knuse  uretfærdige  herskere,  og  rense  Jerusalem  for  de  hed* 
ninger  som  saa  skammelig  traakker  paa  det  .  .  Med  stav 
av  jern  slaa  han  alt  deres  isønder!  Med  ord  fra  sin  mund 
gjøre  han  de  gudløse  hedninger  til  intet!  .  .  Og  saa  skal 
han  bringe  isammen  et  hellig  folk,  som  han  regjerer  med 
retfærdighet  .  .  Han  fordeler  dem  efter  deres  stammer  ut 
over  landet;  og  hverken  nogen  proselyt  eller  nogen  fremmed 
maa  for  fremtiden  bo  iblandt  dem  5  .  .  .  Og  han  skal  holde 
hedningefolkene  under  sit  aak,  saa  de  tjener  ham.  Han 
skal  forherlige  Herren  aapent  overfor  den  hele  verden;  og 
skal  gjøre  Jerusalem  rent  og  hellig,  som  det  var  i  begyn* 
deisen6;  saa  at  folkeslag  skal  komme  fra  jordens  ende  for 
at  skue  hans  herlighet.»  7 

1  Jfr.  ovenf.,  s.  123. 

2  Test.  Juda  24;  4  Ezra  12,32.  Derfor  kaldes  han  «Davids  søn», 
Ps.  Sal.  17,21;  Mark.  12,35. 

:i  Fra  midten  av  1.  aarh.  f.  Kr.    Se  ovenf.,  s.  86  a.  1. 

4  D.  e.  jøderne;  i  det  foregaaende  er  skildret  de  trængsler  de  har 
været  utsat  for,  navnlig  ifra  romerne  under  Pompeius  (Jerusalems  erob* 
ring  63  f.  Kr.). 

5  Jfr.  ovenf.,  s.  122  f. 
«  Jfr.  Jes.  1,26. 

iJs.  Sal.  17,4.21  f.  24.26.28.30f. 
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Denne  i  Jerusalem  residerende  Messias,  herskeren  over 
fremtidens  Israel  i  Palæstina,  er  unegtelig  først  og  fremst 
en  menneskelig1,  en  jordisk  skikkelse.  Men  allerede  her, 
i  disse  psalmer,  støter  vi  dog  paa  enkelte  træk  som  peker 
hen  paa  en  tendens  til  at  løfte  Messias= skikkelsen  op  over 
det  rent  menne skeliges  sfære.  Saaledes  sies  det  at  Gud 
har  utrustet  den  messianske  konge  med  «hellig  aand» 
(pneuma  hågion);2  som  følge  derav  er  han  i  besittelse  av 
kraft  eller  magt  (dynamis) ;  saa  at  han,  som  vi  hørte,  kan 
tilintetgjøre  fienderne  blot  med  sit  ord;3  og  han  er  frem* 
deles  i  besittelse  av  visdom  (sofia),  saa  han  giennemskuer 
enhver,  saa  det  vil  være  til  ingen  nytte  for  nogen  uved* 
kommende  at  forsøke  under  en  eller  anden  maske  at  liste 
sig  ind  iblandt  hans  folk.  Allerede  her  fornemmer  man 
saaledes  denne  treklang  av  «hellig  aand»,  «kraft»  og  «vis? 
dom»,  som  toner  en  saa  sterkt  imøte  fra  den  paulinske 
kristologi.  Og  hvad  den  johanneiske  kristologi  angaar, 
mindes  man  om  et  utsagn  som  dette:  «Han  trængte  ikke 
til  at  nogen  skulde  avlægge  sit  vidnesbyrd  om  et  men* 
neske;  selv  visste  han  nemlig  hvad  der  bodde  i  menne* 
sket.»4 

Andre  bemerkelsesværdige  vidnesbyrd  om  det  jødiske 
Kristus*billede,  den  jødiske  kristologi,  foreligger  for  os  i 
det  saakaldte  Patriarkernes  Testamenter,  i  Henoks  Bok,  i 
Fjerde  Ezra*bok,  og  i  den  syriske  Baruk*apokalypse.  «Testa* 
menterne»  stammer  sandsynligvis  fra  dronning  Alexandras 
tid  (76—67  f.  Kr.).  Fjerde  Ezra  og  Baruk  skriver  sig  der* 
imot,  efter  alt  at  dømme,  først  fra  keiser  Domitians  tid 
(81—96  e.  Kr.);  men  da  disse  skrifters  indhold,  deriblandt 
deres  kristologi,  er  betydelig  ældre  end  den  skriftlige  fixe* 
ring,  saa  er  man  utvilsomt  berettiget  til  ogsaa  i  dem  at 

1  ånthrdpos  ex  anthrdpdn  genesetai,  Tryfo  i  Justins  dialog,  49. 

2  Ps.  Sal.  1737. 

3  I  v.  35  heter  det  at  han  ogsaa  «sønderslaar  jorden  med  ord  fra 
sin  mund». 

4  Joh.  2,25. 
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se  vidnesbyrd  om  den  jødiske  kristologi  som  Paulus  maa 
antas  at  ha  været  fortrolig  med  før  sin  overgang  til  kri* 
stendommen. 

Det  vigtigste,  ja  det  avgjørende,  vidne  har  vi  imidler- 
tid i  Henoks  Bok,  nemlig  i  den  del  derav  som  man  pleier 
at  betegne  som  «Billedtalerne»  eller  «Lignelserne»  (d.  v.  s. 
Henok  k.  37—71).  Henoks  Bok  har  nydt  en  ganske  over* 
ordentlig  høi  anseelse;  endnu  Tertullian,  som  døde  omkr. 
aar  220  e.  Kr.,  nævner  Henok  som  en  profet  gjennem  hvem 
den  Helligaand  har  talt.  Ja  saa  anset  har  denne  bok  været 
at  den  endog  findes  citert  i  vort  Nye  testament,  nemlig  i 
Juda  Brev  v.  14  f.  Da  nu  endvidere  de  nævnte  «Billed? 
taler»  rimeligvis  er  forfattet  omtr.  60  aar  f.  Kr.,  og  da  de 
desuten  er  skrevet  ut  fra  farisæernes  synspunkt  og  rettet 
mot  sadducæerne  og  deres  meningsfæller,  saa  er  der  paa 
forhaand  al  mulig  grund  til  at  anta  at  de  har  været  kjendt 
og  skattet  av  Paulus,  som  i  sit  brev  til  menigheten  i  Filippi 
betegner  sig  selv  som  en  farisæer. 1 

Hvad  nu  Kvistus=billedet  i  Henoks  Bok  angaar,  da  til* 
hører  det  den  anden  av  de  to  ovennævnte  typer.  Den 
skikkelse  som  hos  Henok  staar  i  forgrunden,  er  ikke  den 
paa  jorden  fødte  Messias  av  Davids  æt,  men  det  er  et 
transcendent,  et  himmelsk,  og  et  præexistent,  et  forut  for 
verden  existerende,  væsen.  Nogen  citater  vil  kunne  gi  et 
indtryk  av  denne  merkelige  skikkelse: 

«Dér  (i  himlen)  saa  jeg  den  Høitbedagede  (Gud);2 
hans  hode  var  hvitt  som  uld.  Hos  ham  var  der  en  anden, 
hvis  ansigt  saa  ut  som  et  menneskes;3  hans  ansigt  var  fuldt 
av  ynde  som  en  av  de  hellige  englers.4  Jeg  spurte  ut  den 
engel  som  gik  med  mig  og  viste  mig  alle  hemmeligheter, 

1  Fil.  3,5. 

2  Eg.  «den  som  har  et  dagenes  hode»;  jfr.  Dan.  7,13: c  attik  jomajjå 
«den  med  hensyn  til  dage  fremskredne». 

3  Jfr.  Dan.  7,13:  k  bar  'ænå}{)  «(en  skikkelse  der  saa  ut)  som  et 
menneske»,  bokstavelig:  «en  søn  av  mennesker»  (d.  e.  medlem  av 
menneskeheten),  Hezek.  2,1;  Aab.  1,13. 

4  Jfr.  Ps.  45,3;  Ap.  Gj.  6,15. 

10  —  Wilhelm  Schcncke  :    Da  kristendommen  blev  skapt. 
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angaaende  hin  Menneskesøn  l,  om  hvem  han  var,  hvorfra 
han  stammet,  og  hvorfor  han  gik  sammen  med  den  Høit? 
bedagede.  Han  svarte  mig  og  sa  til  mig:  «Dette  er  Men? 
neskesønnen,  der  sitter  inde  med  retfærdigheten,  hos  hvem 
retfærdigheten  bor,2  og  som  aabenbarer  alle  de  skatte  der 
findes  hos  det  som  er  skjult. 3  Ti  Aandernes  Herre  (Gud) 
har  utvalgt  ham,  og  hans  stilling  hos  Aandernes  Herre  har 
i  evighet  overgaat  alt  i  retskaffenhet.  Denne  Menneskesøn 
som  du  har  set,  vil  faa  kongerne  og  de  mægtige  til  at  reise 
sig  fra  sine  leier  og  de  sterke  fra  sine  troner;4  de  sterkes 
tømmer  vil  han  løse  (ta  ifra  dem),  og  han  vil  knuse  syn? 
dernes  tænder.  Han  vil  drive  kongerne  væk  fra  deres 
troner  og  ut  av  deres  riker,  fordi  de  ikke  ophøier  og  priser 
ham,  eller  taknemmelig  anerkj ender  hvorfra5  de  har  faat 
sit  kongedømme.  Han  vil  støte  de  sterkes  aasyn  bort,  og 
skamrødme  skal  dække  dem.»6 

«Paa  hint  sted  saå  jeg  en  retfærdighetens  brønd, 7  som 
var  uuttømmelig.  Rundt  om  den  var  der  mange  brønde 
med  visdom.  Alle  tørstige  drak  derav  og  blev  fyldt  med 
visdom;  og  de  hadde  sine  boliger  hos  de  retfærdige,  hel? 
lige  og  utvalgte.  I  denne  time  blev  hin  Menneskesøn  nævnt 
i  nærvær  av  Aandernes  Herre,  og  hans  navn  utropt  for 
den  Høitbedagede.  Før  solen  og  himmellegemerne 8  blev 
skapt,  før  himlens  stjerner  blev  til,  blev  hans  navn  utropt 
for  Aandernes  Herre. 9  Han  skal  være  en  stav  for  de  ret? 
færdige  og  hellige,  til  hvilken  de  kan  støtte  sig,  saa  de 
ikke  falder.   Han  skal  være  folkeslagenes  lys, 10  og  deres 

1  Æthiop.  valda  saVe. 

2  Jes.  9,6;  11,3  ff.;  Ps.  72. 

3  Jfr.  Kol.  2,3. 

4  Jfr.  Luk.  1,52. 

5  Nemlig  fra  Gud;  Sap.  6,3;  Rom.  13,1. 
e  Hen.  46,1-6. 

7  Jes.  55,1;  Joh.  4,6  ff.;  7,37;  Aab.  7,16  f. 

8  Eg.  (dyrekredsens)  tegn;  jfr.  mazzålot  2  Kong.  23,5  (mazzårdt, 
Ijob  38,32?). 

9  Messias'  navn  er  præexistent,  Bereshit  rabba  1. 
'o  Jes.  42,6;  49,6;  Joh.  8,12. 
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haab  som  er  bedrøvet  i  sit  hjerte. 1  Alle  de  som  bor  paa 
jorderike,  skal  falde  ned  for  ham, 2  tilbe  og  prise,  ære  og 
lovsynge  Aandernes  Herres  navn.  Til  dette  formaal  blev 
han  utkaaret  og  skjult  hos  ham  (Gud)  før  verden  blev 
skapt,  og  (han  skal  være)  foran  ham  til  evig  tid.  Aander* 
nes  Herres  visdom  har  aabenbaret  ham  for  de  hellige  og 
retfærdige.  Ti  han  bevarer  de  retfærdiges  lod, 3  eftersom 
de  har  hadet  og  foragtet  denne  uretfærdighetens  verden, 4 
og  i  Aandernes  Herres  navn  har  hadet  alle  dens  gjernin* 
ger  og  veier.  Ti  i  hans  navn  blir  de  reddet, 5  og  han  er 
deres  livs  hevner6.  I  hine  dage  skal  jordens  konger  og  de 
sterke  som  eier  jorderike,  gaa  med  sænket  aasyn  paa  grund 
av  sine  hænders  gjerninger;  ti  paa  sin  angsts  og  nøds  dag 
skal  de  ikke  redde  sin  sjæl.  Jeg  vil  overgi  dem  i  mine 
utvalgtes  hænder;  som  halm  i  ild  og  som  bly  i  vand  7  skal 
de  brænde  for  de  retfærdiges  aasyn  og  synke  for  de  hel* 
liges  aasyn,8  saa  der  ikke  vil  bli  fundet  spor  efter  dem. 
Paa  deres  nøds  dag  vil  der  bli  ro  paa  jorden;  de  skal 
falde  ned  for  ham  og  ikke  mere  reise  sig.  Der  skal  ikke 
være  nogen  som  vil  række  dem  sine  hænder  og  reise  dem 
op,  eftersom  de  har  fornegtet  Aandernes  Herre  og  hans 
Salvede.   Aandernes  Herres  navn  være  lovet!»9 

«Den  Utkaarede  10  staar  foran  Aandernes  Herre,  og  hans 
herlighet  varer  fra  evighet  til  evighet,  og  hans  magt  fra 
slegt  til  slegt.  I  ham  bor  visdommens  aand,  og  hans  aand 
som  gir  indsigt,  og  lærens  og  kraftens  aand,  og  deres  aand 

1  Jer.  31,25;  Matth.  11,28. 

2  Jes.  45,23;  Fil.  2,10. 

3  Kol.  1,12. 

4  Gal.  l,i. 

5  Matth.  1,21;  Ap.  Gj.  4,12;  1  Kor.  6,11. 

6  En  av  de  jødiske  betegnelser  for  Messias  er  go'eI,  «redningsmand, 
hevner»;  Bereshit  rabba  85. 

7  2  Mos.  15,7.10. 

8  Jfr.  Aab.  14,10. 
f>  Hen.  48. 

båhir  (eklektos),  Ps.  106,23  (Moses);  Jes.  42,1;  43,20;  Ps.  105,43. 
(Israel).    Jfr.  Hen.  39,6;  40,5;  51,3.5;  52,6.9. 
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som  sov  ind  i  retfærdighet. 1  Han  vil  dømme  de  skjulte  ting, 
og  ingen  vil  være  istand  til  at  fremføre  for  ham  intetsi* 
gende  tale;  ti  han  er  utkaaret  for  Aandernes  Herre  efter 
dennes  frie  raad.»2 

«Herren  ga  kongerne,  de  mægtige,  de  høitstaaende  og 
dem  som  bor  paa  jorden,  følgende  befaling:  'Aapne  eders 
øine  og  løft  eders  horn3,  om  I  er  istand  til  at  erkjende 
den  Utkaarede'.  Aandernes  Herre  satte  ham  paa  sin  her* 
lighets  trone.  Retfærdighetens  aand  var  utgytt  over  ham. 
Ordene  fra  hans  mund  dræpte  alle  syndere,  og  alle  uret* 
færdige  blev  tilintetgjort  for  hans  aasyn.  Alle  konger, 
mægtige,  høitstaaende  og  de  som  eier  jorderike,  vil  paa  hin 
dag  reise  sig  op,  se  ham  og  erkjende  hvorlunde  han  sitter 
paa  sin  herlighets  trone ;  og  retfærdig  blir  der  dømt  foran 
ham,  og  intet  løgnagtig  ord  blir  talt  foran  ham.  Da  skal 
smerte  komme  over  dem  som  over  en  kvinde  der  lider  veer, 
og  for  hvem  fødselen  blir  smertefuld,  idet  hendes  søn  trær 
ind  i  morslivets  aapning,  og  som  har  møie  med  at  føde. 4 
Den  ene  del  av  dem  vil  se  paa  den  anden;  de  vil  bli  for* 
færdet,  sænke  sit  blik,  og  smerte  vil  gripe  dem,  naar  de 
faar  se  hin  Mandssøn5  sitte  paa  sin  herlighets  trone. 6  Kon* 
gerne  og  de  mægtige  og  alle  som  eier  jorden,  vil  berøm* 
me,  prise  og  ophøie  ham  der  hersker  over  alt, 7  og  som 
var  skjult.  Ti  Menneskesønnen  var  tidligere  skjult,  og  den 
Høieste  har  opbevaret  ham  hos  sin  magt,  og  aabenbaret 
ham  for  de  utkaarede.  De  helliges  og  utkaaredes  forsam* 
ling  vil  bli  saaet,  og  alle  utkaarede  vil  staa  foran  ham  paa 
hin  dag.   Alle  konger  og  mægtige  og  høitstaaende  og  de 

1  Hvad  de  hensovede  fromme  haabet  paa,  blir  av  Messias  virke? 
liggjort. 

2  Hen.  49,2-4. 

3  Jfr.  Ps.  75,5  f.,  hvor  hevim  kæræn  brukes  om  en  utæskende, 
hoverende  optræden. 

4  Jes.  13,8;  21,3;  1  Thes.  5,3. 

5  Æthiop.  valda  beesi;  jfr.  Hen.  71,14. 

6  Matth.  19,28. 

7  Dan.  7,14;  Matth.  28,18. 
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som  hersker  over  jorderike,  vil  falde  ned  for  ham  paa  sit 
ansigt  og  tilbe,  og  sætte  sit  haab  til  hin  Menneskesøn,  bøn? 
falde  ham  og  trygle  ham  om  barmhjertighet  ....  De  ret* 
færdige  og  utkaarede  skal  paa  hin  dag  bli  reddet,  og  fra 
da  av  ikke  mere  se  syndernes  og  de  uretfærdiges  aasyn. 1 
Aandernes  Herre  vil  bo  over  dem,  og  de  skal  spise, 2  lægge 
sig  ned  og  reise  sig  sammen  med  hin  Menneskesøn  i  al 
evighet.» 3 

«I  hine  dage  skal  jorden  gi  tilbake  dem  som  er  samlet 
i  den,  og  likeledes  skal  sheol4  gi  fra  sig  hvad  det  har 
mottat,  og  avgrunden5  utlevere  hvad  den  skylder.  Han 
(Messias)  skal  vælge  ut  de  retfærdige  og  hellige  iblandt 
dem;  ti  dagen  for  deres  frelse  stunder  til. 6  Den  Utkaarede 
skal  i  hine  dage  sitte  paa  min 7  trone,  og  alle  visdommens 
hemmeligheter  skal  komme  ut  av  tankerne  fra  hans  mund. 
Ti  Aandernes  Herre  har  forlenet  ham  med  det,  og  har 
herliggjort  ham.8  I  hine  dage  skal  bjergene  springe  som 
vædere,  og  haugene  hoppe  som  lam  der  er  mættet  med 
melk.  Alle  skal  bli  engler  i  himlen. 9  Deres  aasyn  skal 
lyse  av  glæde, 10  fordi  i  hine  dage  den  Utkaarede  har  reist 
sig;  jorden  vil  glæde  sig,  de  retfærdige  skal  bo  paa  den, 11 
og  de  utkaarede  skal  gaa  omkring  og  vandre  paa  den.»12 

1  Sef.  3,15. 

2  Luk.  22,30. 

3  Hen.  62,1-9.13  f. 

4  Dødsriket. 

5  Haguel;  jfr.  '^baddon,  synon.  til  sheol,  Ijob  26,6;  Ordspr.  5,11; 
Sept.  ha-des  kai  apdleia;  Aab.  9,11.  20,13.  —  For  første  gang  uttales  her 
forventningen  om  en  almindelig  opstandelse  av  alle  døde. 

6  Luk.  21,28. 

7  Anden  læsemaate:  «sin». 

8  Joh.  17,1. 

Luk.  20,36;  Bar.  51,10;  jfr.  Hen.  104,4.6. 

10  Vajjikra  rabba  30  og  Sifre  67  a  heter  det  om  de  retfærdige  at 
«deres  aasyn  ligner  solen  og  maanen,  firmamentet  og  stjernerne,  lynene 
og  liljerne,  og  den  rene  lysestake  som  befandt  sig  i  helligdommen». 

11  Matth.  5,5. 

12  Hen.  51. 
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«Derpaa  1  skal  deres  ansigt  dækkes  av  mørke2  og  skam 
foran  hin  Menneskesøn.  De  skal  drives  bort  fra  hans  aa* 
syn,  og  sverdet  skal  husere  iblandt  dem  .  .  .  .»3  «Og  han 
skal  dømme  Azazel, 4  hele  hans  følge  og  alle  hans  skarer 
i  Aandernes  Herres  navn.»5 

3.  Der  skal  ikke  noget  særlig  skarpt  blik  til  for  at  se 
hvilken  overordentlig  stor  likhet  der  er  mellem  denne 
«Menneskesøn»  i  de  henokiske  billedtaler  og  den  paulinske 
Kristus.  Som  Paulus  vet  at  «denne  verdens  skikkelse  for* 
gaar», 6  fordi  den  nærværende  verden  er  ond, 7  saa  vet  og* 
saa  Henok  at  denne  jord  maa  gaa  under  eller  forvandles;8 
ti  nu  lever  vi  i  «denne  uretfærdighetens  verden»,  som  han 
hader  og  foragter. 9  Og  som  derfor  Paulus  længes  efter 
at  fare  herfra  og  være  hos  Kristus, 10  saa  sier  ogsaa  Henok, 
efterat  han  har  set  Menneskesønnens  bolig  i  himlen:  «Her 
ønsket  jeg  at  bo,  og  min  sjæl  længtet  efter  hin  bolig.»11 

Saaledes  vender  de  da  begge,  baade  Henok  og  Paulus, 
sine  øine  mot  Kristus-skikkelsen  i  himlen.  Hos  dem  begge 
staar  dette  himmelske  væsen  i  en  ganske  enestaaende  stil* 
ling  til  Gud.  For  Paulus5  vedkommende  er  det  jo  over* 
flødig  nærmere  at  peke  paa  det.  For  Henoks  vedkom* 
mende  minder  jeg  om  et  uttryk  som  dette:  «Aandernes 
Herre  har  utvalgt  ham,  og  hans  stilling  hos  Aandernes 

1  Efterat  kongerne  og  de  mægtige  forgjæves  har  anropt  om  for? 
barmelse. 

2  Jfr.  Ps.  Sal.  14,9,  hvor  det  sies  om  «synderne  og  de  ugudelige» 
at  de  har  ivente  «dødsrike  og  mørke  og  fordærvelse»,  og  hvor  skotos 
er  korrelat  til  hå!des  og  apoleia  (se  ovenf.  s.  149  a.  5). 

3  Hen.  63,11. 

4  Se  ovenf.,  s.  108  a.  1. 

5  Hen.  55,4.  -  Se  endvidere  Hen.  38,1  f.;  39,6-8;  41,9;  45,3-5; 
53,6  f.;  61,6-11;  69,26-29. 

6  1  Kor.  7,31. 

7  Gal.  1,4. 

8  Hen.  45,5;  jfr.  Jes.  65,17;  66,22. 

9  Hen.  48,7. 

10  Fil.  1,23. 

11  Hen.  39,8. 
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Herre  har  i  evighet  overgaat  alt  i  retskaffenhet » 1  Hos 
dem  begge  er  Kristus  præexistent.  Naar  Paulus  sier  at 
Kristus  «er  før  alle  ting»,  og  at  han  er  «den  førstefødte 
fremfor  enhver  skapning», 2  saa  heter  det  hos  Henok  at  «før 
solen  og  himmellegemerne  blev  skapt,  før  himlens  stjerner 
blev  til,  blev  hans  navn  utropt  for  Aandernes  Herre»,  og 
at  han  er  blit  «utkaaret  og  skjult  hos  Gud  før  verden  blev 
skapt». 3  Og  naar  det  hos  Paulus  videre  sies  at  «alle  ting 
bestaar  ved  ham»,4  saa  skinner  en  lignende  kosmologisk 
forestilling  igjennem  hos  Henok,  naar  det  dér  heter  at 
«hverken  en  engel  eller  nogen  (anden)  magt  formaar  at 
hindre  (hvad  Gud  har  fastsat  angaaende  himmellegemer* 
nes  bevægelser),  eftersom  han  har  bestemt  en  dommer  for 
dem  alle,  og  han  (Kristus)  dømmer  dem  for  ham  allesam* 
men».5  Fremdeles:  hos  dem  begge,  baade  hos  Henok  og 
hos  Paulus,  fremtrær  det  omhandlede  himmelske  væsen  i 
menneskelig  skikkelse;6  hos  dem  begge  straaler  han  i  him* 
melsk  lysglans;7  hos  dem  begge  er  han  utrustet  med  vis* 
dom  og  kraft;8  begge  sætrer  ham  i  inderlig  forhold  til  ret* 
færdigheten; 9  begge  lar  ham  optræ  som  verdensdomme* 
ren;10  hos  begge  holder  han  dom,  ikke  alene  over  menne* 
skene,  men  ogsaa  over  aanderne;11  hos  begge  sættes  op* 
vækkelsen  av  de  døde  i  forbindelse  med  ham. 12 
'  Hen.  46.3. 

2  Kol.  1,17.15. 

3  Hen.  48,3.6. 

4  Kol.  1,17. 

5  Hen.  41,9. 

6  Hen.  46,2;  jfr.  1  Kor.  15,6  ff.  9.  47. 

7  Ap.  Gj.  9,3;  2  Kor.  4,6;  jfr.  Hen.  38,4. 

8  Hen.  49,3;  1  Kor.  1,24. 

9  Hen.  46,3:  han  sitter  inde  med  retfærdigheten,  og  retfærdig* 
heten  bor  hos  ham;  1  Kor.  1,30:  han  er  blit  os  retfærdighet. 

10  Hen.  45,3;  51,3;  61,8;  62,2;  69,27;  2  Kor.  5,10. 

11  Hen.  41,9;  55,4;  1  Kor.  15,24.  -  Dog  fremtrær  paa  flere  steder 
hos  Henok  (f.  ex.  47,3;  50,4)  ogsaa  Gud  som  dommer;  ogsaa  de  uU 
valgte  og  retfærdige  deltar  (48,9).  Ogsaa  hos  Paulus  dømmer  Gud 
(Rom.  14,10),  Kristus  og  de  hellige  (1  Kor.  6,2  f.). 

12  Hen.  51,1  f.;  1  Thes.  4,14  ff. 
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Er  ikke  —  saa  maa  man  spørre  —  denne  nøie  overens* 
stemmelse  ganske  overordentlig  bemerkelsesværdig,  og  er 
det  ikke  igrunden  forunderlig  at  man  i  tidernes  løp  ikke 
har  lagt  mere  vegt  paa  den  end  tilfældet  har  været?  Her? 
til  er  at  svare  at  Henoks  Bok  i  sin  tid  forsvandt.  Siste 
gang  den  nævnes,  er  omkr.  aar  800  e.  Kr.,  hos  den  by* 
zantinske  forfatter  Synkellos;  1  og  den  blev  ikke  gjenfun* 
det  før  i  slutningen  av  det  18.  aarh.,  og  ikke  gjort  tilgjæn* 
gelig  for  almindelig  studium  før  i  første  halvdel  av  det 
19.  aarh.2 

Og  desuten  har  man  selvfølgelig  paastaat  at  kristologien 
i  Henoks  Bok  ikke  har  staat  dér  fra  først  av,  men  er  blit 
indføiet  senere  av  en  eller  anden  kristen.  Denne  paastand 
lar  sig  imidlertid  ikke  opretholde.  Ti  kristologien  i  Henoks 
Bok  er  jo  netop  ikke  «kristen»  i  den  forstand  hvori  vi  nu 
anvender  denne  betegnelse.  Det  er  ikke  det  som  den  pau* 
linske  kristologi  har  fælles  med  den  henokiske,.  som  gjør 
den  til  «kristen»  eller  «kristelig»,  men  det  er  det  plus  som 
bestaar  deri  at  Paulus'  Kristus  i  Jesus  fra  Nazaret  er  blit 
menneske  her  paa  jorden  og  i  ham  har  lidt  døden  paa 
korset. 

Den  eneste  antagelige  forklaring  av  overensstemmelsen 
blir  da  den  at  Paulus  har  kjendt  Henoks  Bok.  Og  i  hvor 
høi  en  grad  dette  har  været  tilfældet,  ja  hvorledes  han  for* 
melig  har  levet  sig  ind  i  den,  det  faar  man  et  begrep  om 
naar  man  lægger  merke  til  hvordan  overensstemmelsen  ikke 
alene  gjælder  idéerne,  men  paa  mange  steder  ogsaa  stræk* 
ker  sig  like  til  uttrykssættet  og  ordvalget.  Jeg  anfører  føl* 
gende  exempler3:  Henok  (48,7):  I  hans  (Messias')  navn 
blir  de  reddet.  Paulus  (1  Kor.  6,11):  I  er  blit  retfærdig* 
gjort  i  den  Herre  Jesu  navn.  |j  Henok  (49,4):  Han  (Mes* 

1  Paa  den  tid  var  altsaa  boken  fremdeles  kjendt  og  benyttet  in* 
den  den  græske  kirke.  Hos  rabbinerne  findes  reminiscenser  til  ind  i 
middelalderen;  G.  Beer,  Apokr.  u.  Pseudepigr.,  ed.  Kautzsch,  II  219. 

2  Aar  1773  bragte  J.  Bruce  tre  exemplarer  med  sig  tilbake  til 
Europa  fra  Abessinien,  hvis  kirke  hadde  indlemmet  boken  i  sin  canon. 

s  Jfr.  R.  H.  Charles:  The  book  of  Enoch  (1893)  45  ff. 
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sias)  vil  dømme  de  skjulte  ting.  Paulus  (Rom.  2,16):  paa 
den  dag  da  Gud  vil  dømme  de  skjulte  ting  hos  menne* 
skene  efter  mit  evangelium  ved  Jesus  Kristus.  |  Henok 
(38,4):  De  som  eier  jorden,  .  .  vil  ikke  formåa  at  skue  ind 
i  de  helliges  aasyn,  fordi  Aandernes  Herre  lar  sit  lys  skinne 
paa  de  helliges  og  utvalgte  retfærdiges  ansigt.  Paulus  (2 
Kor.  4,6):  Gud,  som  bød  at  lys  skulde  skinne  frem  av 
mørke,  han  er  den  som  ogsaa  har  latt  det  skinne  i  vore 
hjerter,  foråt  kundskapen  om  Guds  herlighet  i  Jesu  Kristi 
aasyn  skulde  straale  frem  fra  os.  j  Henok  (48,5):  Alle  de 
som  bor  paa  jorderike,  skal  falde  ned  for  ham,  tilbe  og 
prise,  ære  og  lovsynge  Aandernes  Herres  navn.  Paulus 
(Fil.  2,10  f.):  I  Jesu  navn  skal  hvert  knæ  bøie  sig,  deres 
som  er  i  himlen  og  paa  jorden  og  under  jorden,  og  hver 
tunge  bekjende  at  Jesus  Kristus  er  herre,  til  Gud  Faders 
ære.  Henok  (46,3):  Menneskesønnen  .  .  som  aabenbarer 
alle  de  skatte  der  findes  hos  det  som  er  skjult.  Paulus 
(Kol.  2,3):  i  hvem  (j>:  Kristus)  alle  visdommens  og  kund* 
skapens  skatte  er  skjult  tilstede,  j  Henok  (63,11):  De 
(neml.  de  ugudelige)  skal  drives  bort  fra  hans  (Messias') 
aasyn.  Paulus  (2  Thes.  1,9):  de  som  skal  lide  straf,  en  evig 
fortapelse  bort  fra  (3:  idet  de  drives  bort  fra)  Herrens 
aasyn.  Henok  (62,4):  Da  skal  smerte  komme  over  dem 
som  over  en  kvinde  der  lider  veer.  Paulus  (1  Thes.  5,3): 
Da  skal  braa  undergang  komme  over  dem  likesom  veer 
over  den  frugtsommelige.  Henok  (77,1):  han  som  er  vel* 
signet  evindelig.  Paulus  (Rom.  9,5):  han  som  er  gud  over 
alle  ting,  velsignet  i  evighet.  Henok  (48,7) :  eftersom  de 
har  hadet  og  foragtet  denne  uretfærdighetens  verden.  Pau* 
lus  (Gal.  1,4):  for  at  fri  os  ut  av  den  nærværende  onde 
verden.  Henok  (61,10):  alle  magtens  og  alle  herredom* 
mernes  engler.  Paulus  (Kol.  1,16):  enten  det  saa  er  .  . 
herredømmer  eller  magter  .  . 1  Henok  (49,4):  Han  er  ut* 
kaaret  for  Aandernes  Herre  efter  dennes  frie  raad.  Paulus 

1  Jfr.  2  Thes.  1,7:  naar  vor  Herre  Jesus  aabenbares  fra  himlen  med 
sin  magts  engler;  Efes.  1,21;  3,10.    Se  ovenf.,  s.  66. 
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(Efes.  1,9):  idet  han  kundgjorde  os  sin  viljes  hemmelighet 
efter  sit  frie  raad.  Henok  (93,4):  Han  vil  sætte  en  lov 
for  syndere.  Paulus  (1  Tim.  1,9):  Loven  er  ikke  sat  for 
en  retfærdig,  men  for  .  .  ugudelige  og  syndere.  ||  Henok 
(14,21):  Ingen  av  englene  kunde  komme  ind  dér  og  skue 
hans  aasyn  for  herlighet  og  majestæt;  intet  menneske  («kjød») 
kunde  se  ham.  Paulus  (1  Tim.  6,16):  Han  som  bor  i  et 
lys,  hvortil  ingen  kan  komme;  han  som  intet  menneske  har 
set  eller  kan  se. 

Det  indtryk  man  gjennem  det  foregaaende  vil  ha  faat 
av  at  Paulus1  Kristus*billede,  naav  et  væsentlig  træk  undtas, 
har  foreligget  færdig  for  ham  mens  han  endnu  var  jøde, 
og  altsaa  forsaavidt  er  ganske  uavhængig  av  Jesu  optræ* 
den  og  Jesu  evangelium,  —  det  stadfæster  sig  nu  ogsaa 
forøvrig  ved  en  nærmere  betragtning. 

Hvor  Paulus  taler  om  Jesu  Kristi  tilsynekomst  i  ende* 
tiden,  dér  bruker  han  uttrykket  parusi\  som  betyr  «an* 
komst»,  og  ikke  «gjenkomst»,  et  uttryk  som  unegtelig  synes 
at  kunne  peke  hen  paa  en  Kristus*forventning  som  Paulus 
har  næret  endnu  førend  han  var  kommet  til  troen  paa  Jesus. 
Og  for  denne  sin  forventning  av  Kristi  komme  beroper 
han  sig  aldrig  paa  Jesus  eller  evangeliet,  men  begrunder 
den  med  at  henvise  til  Guds  trofasthet  og  forjættelser;  og 
netop  denne  henvisning  til  Guds  forjættelser  er  et  træk 
som  oftere  møter  os  i  de  jødiske  apokalypser. 

Naar  Paulus  specielt  venter  at  Kristus  skal  komme  ned 
fra  himlen,2  saa  er  det  en  forestilling  som  han  har  fælles 
med  en  række  av  de  jødiske  apokalyptikere.  Deroppe  i 
himlen  er  —  som  vi  læser  i  Henoks  Bok  —  Messias  blit 
skjult  hos  Gud  før  verden  ble/  skapt.3  Men  engang,  ved 
tidernes  ende,  «skal  —  som  det  heter  i  en  anden  jødisk  apo* 

1  parousla,  1  Kor.  15,23;  1  The  s.  2,19;  3,13;  4,15;  5,23;  2  Thes. 
2,1.8.  —  Først  hos  senere  forfattere  blir  der  saa  tale  om  en  deutéva 
parousia,  en  «anden  parusi»  —  gjenkomst. 

2  1  Thes.  1,10;  4,16. 

3  Hen.  48,6;  jfr.  62,6. 
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kalypse,  nemlig  Fjerde  Ezra  —  min  søn,  Kristus,  aaben= 
bare  sig». 1  Paa  samme  maate  taler  Paulus  om  «den  hem* 
melighet  som  har  været  skjult  fra  alle  tiders  og  slegters 
ophav,  men  nu  er  blit  aabenbaret». 2 

Ifølge  Fjerde  Ezra  skal  Kristus  komme  «sammen  med 
alle  dem  som  er  hos  ham»,  og  ifølge  Henoks  Bok  kommer 
verdensdommeren  «med  myriader  av  hellige».3  Hertil  sva* 
rer  det  nu  fuldstændig  at  ifølge  Paulus  «Herren  Jesus 
kommer  med  alle  sine  hellige».4  Der  sigtes  paa  samtlige 
steder  først  og  fremst  til  englene. 

Naar  Paulus  i  forbindelse  med  Kristi  komme  taler  om 
«Guds  basun»,  hvori  der  da  skal  blæses,5  saa  er  ogsaa 
dette  en  tanke  som  er  velkjendt  i  den  jødiske  apokalyptiske 
literatur;  «trompeten  skal  lyde  høit»,  heter  det  f.  ex.  i 
Fjerde  Ezra. 6 

Sammesteds  sies  at  alle  mennesker  skal  fornemme  dette 
trompetstøt  «pludselig».  Hertil  svarer  hos  Paulus  at  «Her* 
rens  dag  kommer  som  en  tyv  om  natten». 7  Selve  dette 
uttryk  «dag»  er  i  jødedommen  en  velkjendt  betegnelse  for 
den  messianske  tids  frembrudd.8 

Om  nu  end  selve  Kristi  komme  vil  ske  pludselig,  saa 
skal  den  dog,  ifølge  Paulus,  indvarsles  ved  en  forutgaa* 
ende  trængselstid.  Ogsaa  denne  forestilling  utgjør  en  inte* 
grerende  bestanddel  av  de  jødiske  Kristus*forventninger. 
Den  ene  æon  avløsende  den  anden  forestiller  man  sig 
under  billedet  av  en  fødsel,  og  taler  derfor  om  Messias* 
eller  Kristus*veerne9,  et  uttryk  som  gjenfindes  i  evange* 

1  4  Ezra  7,28;  Bar.  29,3;  39,7. 

2  Kol.  1,26;  jfr.  Rom.  16,25  f. 

3  4  Ezra  7,28;  Hen.  1,9. 

4  1  Thes.  3,13;  jfr.  2  Thes.  1,7. 

5  1  Thes.  4,16;  jfr.  1  Kor.  15,52. 

6  4  Ezra  6,23;  jfr.  Sib.  IV  173. 

7  1  Thes.  5,2. 

8  F.  ex.  Hen.  1,1;  45,2;  50,2.  -  4  Ezra  7,87  findes  uttrykket  «den 
yderste  dag».  Det  er  den  gamle  forestilling  om  «Jahves  dag»,  dies 
irae  dies  Ula,  f.  ex.  Amos  5,18  ff. 

9  hæble  hammåil)i*h,  Shabbat  118  a. 
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liet.  1  Formodentlig  gjennem  en  idéassociation  er  man  saa 
kommet  paa  den  tanke  at  i  hine  tider  særlige  trængsler 
skal  komme  over  de  gifte  kvinder.  Dette  fremholdes  paa 
flere  steder  i  apokalypserne.2  Og  utvilsomt  er  det  med 
henblik  paa  denne  forestilling  at  Paulus  fraraader  sin  sam* 
tids  ugifte  kvinder  at  gaa  hen  og  gifte  sig.3  Han  hen  vi* 
ser  til  «den  nærværende  nød»;  «veerne»  er  allerede  be* 
gyndt.  Som  bekjendt  var  Paulus  like  saa  sikker  som  Jesus 
paa  at  endetiden  var  umiddelbart  forestaaende.  Som  Jesus, 
efter  at  ha  skildret  denne  tid,  uttaler:  «Sandelig  sier  jeg 
eder:  denne  slegt  skal  ingenlunde  forgaa  før  alt  dette  sker; 
himmel  og  jord  skal  forgaa,  men  mine  ord  skal  ingenlunde 
forgaa,»4  —  saa  sier  ogsaa  Paulus  at  først  skal  de  døde  i 
Kristus  opstaa;  «derefter  skal  vi  som  lever,  som  blir  til* 
bake,  sammen  med  dem  rykkes  i  skyer  op  i  luften  for  at 
møte  Herren». 5  «Se,  —  sier  han  et  andet  sted6  —  jeg  sier 
eder  en  hemmelighet:  vi  skal  ikke  alle  hensove.»  Og  paa 
et  tredje  sted  7  betragter  han  det  at  kristne  mennesker  dør 
før  Kristus  endnu  er  kommet,  som  en  straf  der  rammer 
disse  mennesker.  Denne  forventning  om  vevdenskatastro* 
fens  snarlige  komme  finder  vi  igjen  i  de  jødiske  apokalyp* 
ser.  «Æonen  iler  med  magt  mot  sin  avslutning»,  læser  vi 
i  Fjerde  Ezra. 8 

Paulus  venter  nu  videre  at  naar  Kristus  kommer,  skal 
de  døde  opstaa.  At  ogsaa  opstandelseslæren  var  velkjendt 
hos  jøderne  ved  begyndelsen  av  vor  tidsregning,  er  jo  sik* 

1  odines  «veerne»,  Matth.  24,8;  Mark.  13,8. 

2  Hen.  99,5;  4  Ezra  5,8;  6,21;  jfr.  Matth.  24,19. 

3  1  Kor.  7,25  f. 

4  Matth.  24,34  f. 

5  1  Thes.  4,16  f. 

6  1  Kor.  15,51. 

7  1  Kor.  11,30. 

8  4  Ezra  4,26;  jfr.  4,44-50;  5,50-55;  8,61;  14,10.17;  Bar.  20,6;  23,7; 
82,2;  83,1.4;  85,10;  Hen.  51,2.  -  Som  vi  i  det  foregaaende  (ovenf., 
s.  128)  har  set,  ventet  forf.  av  Daniels  Bok  at  verden  skulde  beståa 
endnu  kun  i  3V2  aar. 
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kert  nok.  Sadducæerne  hyldet  den  ikke;  men  Paulus  var 
som  før  nævnt,  ikke  sadducæer,  men  farisæer.  Av  inter* 
esse  er  det  at  lægge  merke  til  at  Paulus,  paa  samme  maate 
som  forf.  av  Daniels  Bok,  ikke  taler  om  en  almindelig 
opstandelse,  men  om  en  pavtiel;  de  som  ved  Kristi  parusi 
skal  opstaa,  det  er  «de  som  hører  Kristus  til», 1  eller  som 
han  paa  et  andet  sted  uttrykker  det,  «de  døde  i  Kristus»2. 
Paa  lignende  maate  heter  det  i  den  syriske  Baruk*apoka* 
lypse  at  naar  Messias  kommer,  da  skal  alle  de  opstaa  som 
er  søvnet  ind  i  haabet  paa  ham. 3 

Naar  Paulus  videre  sier  at  disse  opstandne  sammen  med 
ham  selv  og  de  øvrige  paa  den  tid  endnu  levende  skal 
«rykkes  Kristus  imøte  i  skyer  op  i  luften», 4  saa  bevæger 
han  sig  her  i  den  jødiske,  tidligere  omtalte5  forestilling, 
som  er  kommet  til  uttryk  i  Assumptio  Mosis,  ifølge  hvil* 
ken  de  utvalgte  skal  løftes  paa  ørnevinger  op  til  stjernerne 
for  at  være  trygge  saa  længe  den  frygtelige  kamp  mellem 
Messias  og  de  fiendtlige  magter  finder  sted. 

Paulus  beskriver  denne  kamp  saa,  at  Kristus  skal  til* 
intetgjøre  «al  magt  og  al  myndighet  og  kraft». 6  Som  tid* 
ligere 7  nævnt,  sigtes  dermed  til  forskjellige  engle*  (man 
kan  ogsaa  si:  djævle*)  klasser.  Og  forestillingen  om  denne 
kamp  finder  vi  jo  igjen  i  de  jødiske  apokalypser,  ikke 
minst  hos  Henok. 

Paulus  taler  et  sted  om  at  de  kristne  ved  den  store 
verdensavslutning  skal  «forvandles»8.  Det  er  atter  en  jødisk 
apokalyptisk  tanke.  Ifølge  Daniels  Bok  skal  de  vise  «straale 
som  himmelhvælvingens  glans,  og  de  der  har  ført  de  mange 

1  1  Kor.  15,23. 

2  hoi  nekroi  en  Christo^  1  Thcs.  4,16. 

3  Bar.  30,1.  —  Se  forøvrig  ovenf.,  s.  131. 

4  1  Thes.  4,17. 

5  Se  ovenf.,  s.  121. 

1  Kor.  15,24.  —  Netop  tilintetgjørelsen  av  disse  magter,  samt  av 
døden,  utgjør  ifølge  Paulus'  jødiske  kristologi  Kristi  opgave. 

7  Se  ovenf.,  s.  66. 

8  pantes  allagvsometha  1  Kor.  15,51. 
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til  retfærdighet,  skal  lyse  som  stjerner  evig  og  altid». 1 
Ifølge  Henoks  Bok  vil  man  ikke  være  istand  til  at  se  de 
hellige  i  ansigtet,  eftersom  Aandernes  Herre  lar  sit  lys 
straale  paa  de  helliges  og  utvalgte  retfærdiges  aasyn.2 

Tidligere  er  omtalt  hvorledes  de  to  arter  av  jødiske 
fremtidsforventninger,  de  dennesidige  og  de  hinsidige,  ind* 
gik  et  kompromis  i  form  av  idéen  om  det  messianske 
«Mellemrike»,  som  skal  beståa  en  viss  bestemt  tid,  og  hvori 
Messias  skal  være  konge;  og  saa  skal  «enden»,  den  store 
avslutning,  komme,  da  Guds  regimente  begynder.  Ogsaa 
denne  jødiske  idé  gjenfindes  i  den  paulinske  kristologi. 
Ifølge  Paulus  skal  Kristus  være  konge  indtil  han  faar  lagt 
alle  sine  fiender  under  sine  føtter.  Derefter  —  sier  Paulus 
—  kommer  enden  (to  télos),  naar  han  overgir  riket  til  Gud 
og  Faderen,  .  .  da  skal  og  Sønnen  selv  underlægge  sig  ham 
som  la  alt  under  ham,  foråt  Gud  skal  være  alt  i  alle. 3 

Her  kunde  endnu  være  adskillige  detaljer  at  peke  paa; 
men  hvad  hittil  er  anført,  vil  vistnok  være  tilstrækkelig 
til  at  befæste  indtrykket  av  at  Paulus  har  tat  væsentlige 
dele  av  sin  kristologi  med  sig  fra  jødedommen  og  over  i 
kristendommen.  Naar  Paulus  lærer  at  Kristus  er  et  him* 
melsk  væsen,  staaende  i  et  forhold  til  Gud  som  savner 
sidestykke,  Guds  søn,  existerende  før  verden  blev  skapt; 
at  denne  Kristus,  som  før  var  skjult,  snart  skal  aabenbare 
sig;  at  der  først  skal  bli  en  svare  trængselstid,  og  at  saa 
pludselig  Kristus  med  alle  sine  hellige  skal  komme  ned 
fra  himlen;  at  dernæst  de  retfærdige  som  er  døde,  skal 
opstaa,  og  sammen  med  de  endnu  levende  rykkes  op  i 
luften;  at  Kristus  skal  beseire  og  holde  dom  over  alle 
fiender,  navnlig  over  de  fiendtlige  aandemagter,  over  Satan 
og  hans  hær;  at  Kristus  skal  regjere  en  viss  begrænset  tid; 

1  Dan.  12,3. 

2  Hen.  38,4.  Ved  dette  syn  skal  synderne  «skrike  høit»,  Hen. 
108,15;  jfr.  Bar.  51.  Ifølge  2  Hen.  skal  de  fromme  lyse  syvfold  ster^ 
kere  end  solen  (66,7). 

3  1  Kor.  15,24  ff. 
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at  de  retfærdige  skal  forvandles;  og  at  saa  sluttelig  det 
tidspunkt  kommer  da  denne  Kristus  skal  underordne  sig 
under  Gud  og  fra  træ  regjeringen  til  fordel  for  ham,  — 
naar  Paulus  i  sine  breve  lærer  dette,  da  lærer  han  intet 
andet  end  hvad  der  til  punkt  og  prikke  findes  igjen  i  den 
jødiske  apokalyptik.  Denne  lære  om  Kristus  existerte  føl* 
gelig  uavhængig  av  Jesus  fra  Nazaret,  hans  liv  og  hans 
forkyndelse;  og  likeledes  uavhængig  av  nogensomhelst 
aabenbarelse  til  Paulus. 

4.  Kristologien  viser  altsaa  for  de  nævnte  bestanddeles 
vedkommende  forbi  Jesus  tilbake  til  den  jødiske  apokalyp* 
tik.  Men  denne  er,  som  vi  tidligere  har  søkt  at  klargjøre, 
fremgaat  av  kredser  som  i  høi  grad  stod  aapne  for  frem* 
med  paavirkning  og  fremmede  indflydelser.  Det  maa  føl* 
gelig  paa  forhaand  fremstille  sig  som  ikke  alene  mulig,  men 
endog  sandsynlig,  at  den  jødiske  kristologiy  helt  eller  deU 
vis,  har  sine  røtter  i  andre  religioner. 

Som  man  let  vil  indse,  foreligger  der  her  for  den  sam* 
menlignende  religionsforskning  en  ganske  overordentlig 
vigtig  og  betydningsfuld  opgave.  Det  er  en  opgave  som 
foreligger;  ikke  et  resultat.  Vi  er  stillet  overfor  nogen  av 
de  vanskeligste  problemer  som  den  orientalske  religions* 
historie  frembyr;  og  et  definitivt  svar  kan  der  endnu  ikke 
være  at  tænke  paa. 

Nogen  av  de  herhen  hørende  undersøkelser  har  vi  alle* 
rede  været  inde  paa.  Naar  vi  i  det  foregaaende  saavidt 
utførlig  har  dvælet  ved  forestillingerne  om  engler  og  djæv* 
ler,  da  har  det  ikke  minst  været  med  henblik  paa  den  be* 
tydelige  rolle  som  disse  forestillinger  spiller  i  kristologien. 
Vi  har  søkt  at  utrede  hvordan  den  israelitisk*jødiske  eng= 
letro  har  sit  utspring  i  ældre  polyteistiske  religioner,  del* 
vis  vistnok  i  den  ægyptiske,  men  navnlig  i  den  babylo* 
niske  astralreligion.  Ti  englene  er  astrale  væsener,  oprin* 
delig  er  de  identiske  med  stjernerne.  Der  skal  i  denne 
forbindelse  mindes  om  at  ogsaa  Paulus  har  betragtet  him* 
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mellegemerne  som  besjælede  væsener.  En  særlig  nøie 
sammenhæng  har  vi  fundet  mellem  de  syv  jødiske  erkeeng* 
ler  og  de  syv  babyloniske  planetarguder.  Og  dette  kom* 
mer  her  forsaavidt  i  betragtning  som  Paulus  lærer  at  Kristi 
komme  skal  indvarsles  ved  rop  av  en  erkeengel ;  der  sigtes 
rimeligvis  til  Mikael,  som  ogsaa  ellers  spiller  en  vigtig  rolle 
ved  Kristi  parusi;  i  det  12.  kap.  av  Johannes'  Aabenb. 
skildres  hvordan  han  som  anfører  for  sine  engleskarer 
kjæmper  mot  Satan  (dragen)  og  hans  hær. 

Ogsaa  djævleforestillingen  og  dualismen,  forestillingen 
om  et  Guds  rike  som  staaende  i  motsætning  til  et  Satans 
rike,  troen  paa  at  denne  verdens  elendighet  først  og  fremst 
skyldes  de  onde  aandemagter,  som  imidlertid  sluttelig  skal 
beseires  av  Gud  og  hans  hærskarer,  hvorpaa  denne  verden 
skal  gaa  tilgrunde  og  avløses  av  en  ny,  —  ogsaa  dette  fore* 
stillingskomplex  har  vi  søkt  at  følge  tilbake,  og  vi  mener 
at  ha  paavist  det  som  overveiende  sandsynlig  at  disse  fore* 
stillinger  har  sit  ophav  i  den  persiske  apokalyptik,  som  saa 
igjen  for  enkelte  elementers  vedkommende  viser  videre  til* 
bake  til  den  gamle  orientalske  verdensanskuelse,  som  tyde* 
ligst  er  kommet  til  uttryk  i  de  to  kulturcentrer :  Babylo* 
nien  og  Ægypten. 

Sluttelig  har  vi  søkt  at  vise  at  det  samme  forhold  fin* 
der  sted  hvad  troen  paa  de  dødes  opstandelse  angaar.  Her 
skal  endnu  kun  tilføies  at  naar  Paulus,  som  vi  netop  hørte, 
lærer  at  de  retfærdige  skal  «forvandles»,  d.  v.  s.  at  de  — 
som  det  heter  i  Matthæus*evangeliet  —  skal  «skinne  som 
solen», 1  da  er  det  vistnok  rimelig  ogsaa  for  denne  fore* 
stilling  at  søke  tilknytning  inden  den  babyloniske  astral* 
religion. 2 

Med  alt  dette  befinder  vi  os  imidlertid  endnu  bare  i 
periferien  av  Paulus'  jødiske  kristologi.  Det  centrale  er  jo 
selve  Kristus*skikkelsen,  det  himmelske  menneskelignende 

1  Matth.  13,43. 

2  Dog  savnes  heller  ikke  ægypt.  paralleler.  Se  min  bok  «Hvad 
jorden  gjemte»  164. 
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væsen,  existerende  før  verdens  skapelse,  Guds  søn.  Vi  har 
set  hvor  nøie  denne  paulinske  Kristus  svarer  til  «Menne* 
skesønnen»  i  de  henokiske  billedtaler,  og  vi  har  søkt  at 
gjøre  det  sandsynlig  at  Paulus  har  kjendt  og  været  fortro? 
lig  med  disse  taler.  Vort  problem  kan  da  omformes  saa, 
at  vi  spør  efter  hvor  denne  «Menneskesøn»  i  Henoks  Bok 
er  kommet  fra.  • 

Foruten  i  Henoks  Bok  optrær  «Menne skesønnen»  i  den 
apokalypse  som  er  tat  ind  i  det  13.  kap.  av  Markus*  og  i 
det  24.  kap.  av  Matthæus*evangeliet.  Og  desuten  møter 
denne  skikkelse  os  i  formen  «Mennesket»  (homo)  i  Fjerde 
Ezra*bok.  Baade  hos  Henok  og  i  Fjerde  Ezra  beskrives 
nu  dette  væsen  i  uttryk  som  synes  at  gjøre  det  sikkert  at 
begge  apokalyptikere  har  været  fortrolig  med  den  bekj endte 
scene  som  skildres  i  det  7.  kap.  av  Daniels  Bok:  «Mens 
jeg  saa  videre  i  de  natlige  syner,  viste  der  sig  med  him* 
lens  skyer  en  skikkelse  der  saa  ut  som  et  menneske  (eller: 
«en  menneskesøn»).  Den  kom  hen  til  den  Høitbedagede 
og  blev  ført  frem  foran  ham.  Og  der  blev  git  den  magt 
og  ære  og  herredømme;  og  alle  folk,  nationer  og  tunge* 
maal  skal  tjene  den.»  1  I  den  aramæiske  text  i  Daniels  Bok 
staar  der  bar  'ænå]i);  derav  betyr  bar  «søn»  og  'ænå\l)  «men* 
neske»,  tilsammen  altsaa:  en  «menneskesøn»;  da  imidlertid 
'ænåjf)  ogsaa  har  den  kollektiviske  betydning  «mennesker» 
(determinert,  'anåfl)å,  betyr  det:  samtlige  mennesker,  menne* 
skeheten),  tjener  det  foransatte  bar  (paa  samme  maate  som 
det  tilsvarende  hebr.  ben)  til  betegnelse  av  det  enkelte 
menneske;  bar  'ænå){)  eller  med  den  bestemte  art.  bar 
'  nå\i)å  (svarende  til  hebr.  bæn=ådåmy  med  den  bestemte 
art.  bæn*ha  ådåm)  betyr  da  ordret:  en  søn  av  mennesker, 
d.  v.  s.  et  enkelt  menneske,  et  menneskelig  individuum  (jfr. 
vort  uttryk  «menneskebarn»),  resp.  et  bestemt  enkelt  men* 
neske,  et  bestemt  individuum.  Ved  dette  sammensatte  ut* 
tryks  oversættelse  til  græsk  i  vort  Nye  testament  har  man 
oversåt  begge  bestanddele:  ho  hyibs  tou  anthropou,  d.  v.  s. 

I  Dan.  7,13  f. 

II  —  Wilhelm  Schenckc:    Da  kristendommen  blev  skapt. 
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«menneskesønnen». 1  —  Hvad  nu  det  væsen  angaar  hvorom 
der  i  Daniels  Bok  sies  at  det  «saå  ut  som  et  menneske», 
da  kan  der  ikke  være  tvil  om  at  dermed  paa  det  nævnte 
sted  ikke  sigtes  til  Messias  eller  overhodet  til  noget  enkelt 
individ.  Daniel  selv  —  eller  rettere  sagt:  forf.  av  Daniels 
Bok  —  tyder  det  som  et  symbol  paa  «d-en  Høiestes  hellige» 
eller  «den  Høiestes  helliges  folk»,  d.  v.  s.  de  fromme  israel* 
iter,  hvis  fremtidsrike  derved  skildres  i  dets  forskjel  fra  de 
hedenske  verdensriker,  som  fremstilles  gjennem  dyreskik* 
keiser. 2 

Man  har  nu  tænkt  sig  saken  saa,  at  det  er  Daniel* 
bokens  forf.  som  er  ophav  til  denne  «skikkelse  der  saå  ut 
som  et  menneske»,  og  at  man  saa  siden  ved  en  misfor* 
staaelse  har  opfattet  den  som  betegnende  en  enkelt,  nemlig 
Messias.  Vi  minder  imidlertid  om  den  utførlige,  vidtløftige 
skildring  av  «Menneskesønnen»  i  Henoks  Bok,  som  der 
i  det  foregaaende  er  git  prøver  paa;  den  kan  umulig  være 
spundet  ut  av  en  liten  misforstaat  bemerkning  i  Daniels 
Bok ;  der  maa  ligge  en  tradition  til  grund,  en  tradition  som 
ogsaa  Daniel*bokens  forf.  har  benyttet.  At  det  ikke  er 
denne  forf.  som,  direkte  eller  indirekte,  har  skapt  «Men* 
neskesønnen»s  skikkelse,  det  synes  desuten  at  fremgaa  derav 
at  denne  skikkelse  hos  ham  ikke  passer  rigtig  i  sam* 
menhængen.  Der  finder  sted  en  domshandling  her  paa 
jorden;  og  til  den  indfinder  sig  Israel  «med  (eller:  paa) 
himlens  skyer»;  Israel  kommer  altsaa  fra  himlen  ned  paa 
jorden,  mens  det  jo  dog  aabenbart  i  virkeligheten  allerede 
paa  forhaand  befinder  sig  dér.  Meget  rimeligere  og  natur* 
ligere  synes  det  da  at  være  at  anta  at  «Daniel»s  forf.  gjen* 
nem  gammel  tradition  har  kjendt  «Mennesket»  i  betydning 
av  et  himmelsk  væsen,  som  han  saa  for  tilfældet  har  be* 
nyttet  sig  av  til  dermed  at  symbolisere  fremtidens  Israel. 

1  Den  æthiopiske  Henokstext  har  som  betegnelse  for  Messias  bl. 
a.  valda  safe  —  filius  hominis,  og  valda  beesi  =  filius  vivi.  Det  maa 
erindres  at  den  æthiop.  Henok  er  fremkommet  paa  grundlag  av  en 
græsk  overs. 

2  Den  autentiske  interpretation  findes  v.  18.22.27;  jfr.  v.  21. 
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Vi  vet  at  man,  uavhængig  av  den  jødiske  Messias=idé, 1 
har  næret  høie  straalende  forestillinger  om  «Mennesket»  i 
betydning  av  urmennesket,  det  først  skapte  menneske,  — 
forestillinger  som  tillike  er  uavhængige  av  paradis^skildrin* 
gerne  i  Genesis.  Saadanne  forestillinger  ligger  vistnok  til 
grund  for  skildringen  i  det  28.  kap.  av  Hezekiels  Bok,  for 
tilfældet  anvendt  paa  kongen  av  Tyrus:  «I  Eden,  Guds 
have,  var  du.  Allehaande  ædelstene  var  din  klædning: 
karneol,  topas,  jaspis  .  .  .  rubin,  smaragd  og  guid  var  dit 
indfattede  og  indlagte  arbeide  paa  dig,  dengang  du  blev 
skapt  .  .  .  Paa  Guds  bjerg  var  du,  og  vandret  mellem  gude* 
sønner.»2  —  I  denne  sammenhæng  bør  ogsaa  nævnes  spørs* 
maalet  i  det  15.  kap.  av  Ijobs  Bok:  «Blev  du  født  som 
det  første  menneske,  kom  du  til  verden  forut  for  høiene? 
Har  du  lyttet  til  Eloahs  raadslagning,  og  ranet  visdommen 
til  dig?»3  Her  beskrives  altsaa  urmennesket  som  et  himmelsk, 
et  præexistent  og  et  særlig  visdomsfyldt  væsen, 4  altsaa  paa 
en  maate  der  i  høi  grad  minder  om  «xMenneskesønnen»  hos 
Henok.  —  Vi  finder  ogsaa  Adam  slik  skildret  at  skildrin* 
gen  maa  betragtes  som  helt  uavhængig  av  Genesis  og  hit* 
rørende  fra  en  andetsteds  existerende  beskrivelse  av  urmen* 
nesket.  Det  sies  at  da  Gud  hadde  skapt  Adam,  var  denne 
saa  herlig  at  «Mikael  ropte  til  alle  englene:  Tilbed  Gud 
Herrens  avbillede,  saaledes  som  Gud  Herren  har  befalet 
det!    Og  Mikael  var  selv  den  første  som  tilbad  ham».5 

1  Saavel  Messias  som  «Mennesket»  har  eskatologisk  betydning;  den 
førstnævnte  er  imidlertid  en  jordisk  skikkelse,  den  sistnævnte  derimot 
en  himmelsk;  fra  først  av  har  de  intet  med  hinanden  at  gjøre,  er  av 
vidt  forskjellig  oprindelse. 

2  Hezek.  28,13  f.  'abne=ei()  (v.  14)  er  vel  feilagtig. 
•  Ijob  15,7  f. 

4  Jfr.  min  avhandl.  «Die  Chokma  (Sophia)  in  der  jiidischen  Hypo= 
stasenspekulation»  (1913)  7  ff. 

1  Vit.  Ad.  14.  —  Det  var  fordi  Djævelen  negtet  at  lvde  denne  be? 
faling,  at  han  «og  hans  engler»  blev  drevet  ut  av  himlen.  —  Paa  samme 
maate  heter  det  i  Koranen  (38,71  f.):  «Engang  sa  din  Herre  til  englene: 
Se,  jeg  skaper  mennesket  av  jord.  Og  naar  jeg  saa  har  formet  ham 
og  pustet  ind  i  ham  av  min  aand,  saa  fald  tilbedende  ned  for  ham!* 
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Der  stod  en  saadan  Guds  straaleglans  av  x\dam  at  Satan 
ikke  vovet  at  nærme  sig  til  ham,  men  henvendte  sig  til 
Eva. 1  —  Ifølge  de  clementinske  skrifter2  var  Adam  den  fukU 
komne  indehaver  av  Guds  aand,  den  sande  profet,  som 
la  sin  visdom  for  dagen  derved  at  han  ga  dyrene  alle  deres 
navne.  Som  usand  og  umulig  avvises  legenden  om  paradis* 
træet  til  kundskap  om  godt  og  ondt;  Adam  har  aldrig 
overtraadt  noget  guddommelig  forbud. 3  Han  var  bærer 
av  Guds  rene  og  fuldkomne  aabenbaring.  Gjennem  ham 
aabenbaret  sig  en  guddommelig  profet,  som  senere  traadte 
frem  igjen  gjennem  en  række  profetiske  skikkelser4.  — 
Ogsaa  hos  Filo  møter  vi  forestillingen  om  urmennesket, 

Videre  fortælles  saa  ogsaa  i  Koranen  om  utdrivelsen  av  Djævelen  (Iblis 
—  diabolus),  fordi  han  av  hovmod  ikke  vilde  adlyde. 

1  Denne  avglans  av  den  guddommelige  herlighet  kaldes  i  Targum 
og  Talmud  for  riv.  Den  var  hos  Adam  saa  sterk  at  den  stillet  solen 
i  skygge;  Pesikta  36b;  Baba  batra  58  a.  Man  erindre  hvad  der  be* 
rettes  om  Moses,  at  da  han  kom  ned  fra  Sinai  bjerg,  viste  det  sig  at 
hans  ansigtshud  var  blit  straalende  (kåran)  derved  at  han  hadde  talt 
med  Jahve,  2  Mos.  34,29.30.35;  jfr.  «ansigt  til  ansigt»,  2  Mos.  33,11; 
jfr.  2  Kor.  3,7.  Det  hebr.  kcbod  jahvæ  «Jahves  herlighet»  blir  av  Sept. 
gjengit  med  he  doxa  kyrhu,  f.  ex.  2  Mos.  16,7.  Hos  Paulus  (1  Kor. 
11,7)  heter  det,  som  bekjendt,  at  en  mand  ikke  skal  tildække  sit  hode, 
eftersom  han  er  Guds  avbillede  og  herlighet  (eller  straaleglans,  doxa); 
denne  straaleglans  er  nemlig  tilstrækkelig  til  at  holde  djævlene  paa 
avstand.  Anderledes  derimot  med  kvinden,  som  bare  er  «mandens 
doxa»;  hendes  Gud?likhet  er  alene  fremkommet  gjennem  mandens  for? 
midling;  hendes  «straaleglans»  er  følgelig  langt  svakere  end  mandens, 
meget  mindre  istand  til  at  beskytte  hende. 

2  Det  i  dem  indeholdte  system  er  som  bekjendt  identisk  med  det 
ebionitiske. 

3  Hom.  2,52;  oute  Adam  parabåtes  én;  jfr.  3,21. 

4  Henok,  Noah,  Abraham,  Isak,  Jakob,  Moses,  Hom.  17,4  =  Ree. 
2,47.  Med  iblandt  disse  «syv  søiler»  (Hom.  18,14)  hører  ogsaa  Kristus 
{som  da  blir  identificert  med  det  første  menneske;  eller  ogsaa  utelades 
en  av  de  øvrige).  —  En  særdeles  bemerkelsesværdig  parallel,  ja  muli= 
gens  mere  end  en  parallel,  til  denne  forestilling  foreligger  i  den  in? 
diske  avatara4ære  om  gudernes  «nedstigning»  paa  jorden  og  antagelse 
av  legemlig  skikkelse  (inkarnation).  Mest  kjendt  er  vel  Krishna  (helten 
i  Mahabharata  og  i  Gitagovinda)  som  enavatara  (den  ottende)  av  Vishnu. 
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det  fuldkomne  væsen.  I  tilknytning  til  den  dobbelte  ska* 
pelsesberetning,  Genesis  k.  1  og  k.  2,  taler  han  om  «den 
uhyre  store  forskjel»  mellem  det  første,  efter  Guds  billede 
direkte  tilblevne  \  himmelske  menneske,  «idé  eller  genus 
eller  segl,  tilhørende  aandens  verden,  legemløs,  hverken 
mandlig  eller  kvindelig», 2  og  det  andet  menneske,  det  j or? 
diske,  som  er  «skapt,  tilhørende  den  sanselige  verden,  i  be* 
sittelse  av  en  bestemt  kvalitet,  bestaaende  av  'sjæl  og  legeme, 
værende  mand  eller  kvinde,  og  av  natur  dødelig». 3  —  Hos 
Paulus  finder  vi  en  viss  polemisk  holdning.  Ogsaa  han 
kjender  de  to  Adam'er;  men  det  er  den  anden,  og  ikke 
den  første,  der  for  ham  gjælder  som  det  himmelske  menneske.4 
Det  er  imidlertid  ikke  bare  inden  jødedommen  og 
gnosticismen 5  at  saadanne  spekulationer  over  urmennesket 
forekommer.  Denne  figur  indtar  saaledes  en  central  stilling 
i  manichæismen.  Her  ser  vi  tillike  at  han  har  kosmogo* 
nisk  betydning:  denne  verden,  med  dens  blandingskarak* 
ter  av  god  og  ond,  forklares  som  fremkommet  ved  en 
blanding  av  mørkets  rikes  elementer  med  de  lysbestand* 
dele  som  blev  tilbake  efter  det  i  materien  nedstegne,  dér 
tilfangetagne,  men  omsider  derfra  utfriede  urmenneske. 6 

1  kat'  eikona. 

2  Jfr.  Platos  mandlig^kvindelige,  kugleformede  urmenneske  (i  Sym= 
posion);  sikkert  er  Filo  uavhængig  av  denne  platoniske  fantasi. 

3  De  opif.  mundi  134  ff.;  jfr.  148  ff.;  Leg.  alleg.  I  31;  De  confus. 
ling.  146.  —  Filo  gir  ikke  nogen  nærmere  beskrivelse  av  urmennesket; 
men  man  tør  vistnok  gaa  ut  fra  at  der  i  hans  ytringer  om  det  første 
jordiske  menneske  (f.  ex.  at  den  guddommelige  aands  fylde  har  utgydt 
sig  over  dette  menneske,  De  opif.  mundi  144)  gjemmer  sig  reminiscen? 
ser  fra  forestillingen  om  urmennesket.  Jfr.  min  avhandl.  «Die 
Chokma»  9,2. 

4  1  Kor.  15,45  ff. 

5  Yderligere  kan  nævnes  barbelognostikerne,  Pistis  Sofia  og  de 
koptisksgnostiske  skrifter,  de  valentinianske  systemer,  naassenerne  (Hip? 
polyt,  Refut.  V  6  ff.),  se  ogsaa  Irenæus,  I  29.30.  Jfr.  W.  Bousset: 
Hauptprobleme  der  Gnosis  (1907)  160  ff. 

6  Ogsaa  Manda  de  Hajjé,  forgrundsfiguren  i  den  mandæiske  reli= 
gion,  har  formodentlig  sammenhæng  med  urmennesket;  men  sporene 
er  her  saa  svake  at  de  neppe  lar  sig  følge. 
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Heller  ikke  i  parsismen  1  er  urmennesket  ukjendt.  Gayo 
mard2,  som  han  dér  kaldes,  har  træk  som  tyder  paa  at 
urmennesket  allerede  i  parsismen  har  spillet  en  rolle  i 
kosmogonisk  henseende:3  med  hans  død  tar  verdensutvik* 
lingen  sin  begyndelse ;  det  første  menneskepar  nedstammer 
fra  ham;  det  nævnes  specielt  ogsaa  at  de  forskjellige  slags 
metaller  har  sin  oprindelse  fra  hans  legeme.4 

Det  maa  ogsaa  nævnes  at  en  babylonisk  myte  kjender 
urmennesket,  Adapa,  under  betegnelsen  zév  ameluti:  «menne? 
skenes  sæd». 5   I  likhet  med  «Menneskesønnen»  i  Henoks 

1  Avesta*religionen  eller  zarathustrismen,  —  hvorav  jo  manichæ* 
ismen  har  utviklet  sig. 

2  Gayo^maretan :  det  dødelige  liv.  —  De  utførligste  beretninger  om 
ham  foreligger  dog  ikke  i  Avesta,  men  først  i  den  senere  pehlevi; 
literatur. 

3  Hans  betydning  fremgaar  ogsaa  derav  at  der  hos  perserne  har 
existert  en  egen  urmenneske?sekt,  de  saakaldte  kajumarthija,  «tilhæns 
gerne  av  den  første  fyrste  Kajumarth».  ash  Shahrastani:  Kitdb  almilal 
vannihal  I  2,2,  k.  1. 

4  I  manichæismen  og  parsismen  blir  urmennesket  overvundet, 
fængslet  eller  dræpt  av  mørkets  fyrste,  mot  hvem  han  er  dradd  til 
kamp.  —  I  gnosticismen  (ogsaa  i  de  hellenistiske  traditioner,  fremfor 
alt  i  Poimandres)  søker  urmennesket  frivillig  ned  til  forening  med 
materien;  i  Poimandres  (k.  15)  fremkommer  det  dobbelt=beskafne,  dødes 
lige  og  udødelige,  menneske  som  en  følge  av  foreningen  mellem  de 
disparate  elementer  anthropos  og  fysis,  urmenneske  og  materie.  —  I 
Mithra;religionen,  en  anden  utløper  av  parsismen,  begynder  verdens? 
utviklingen  ved  at  Mithra  slagter  ur?oxen;  se  illustr.  I  den  her  om* 
handlede  mytes  oprindelige  form  er  vistnok  urmennesket  paa  samme 
maate  blit  dræpt  eller  ofret  av  guddommen,  og  dette  offer  har  hat 
kosmogonisk  betydning.  Man  sammenligne  hvordan  i  den  nordiske 
mytologi  (Edda)  jøtnen  Yme  blir  dræpt  av  guderne,  Børs  sønner,  som 
av  hans  legeme  danner  jorden,  himlen  og  havet.  Denne  mytologi 
taler  desuten  om  koen  Audhumbla  som  ophav  til  liv  (guderne);  jfr 
om  ursoxen  ovenf.,  s.  115  a.  3. 

5  Saaledes  i  et  fragment  fra  Asurbanipals  bibliotek  i  Ninive;  det  er 
først  publicert  av  Strong,  i  Proceedings  of  the  Society  of  Bibl.  Archeol., 
juni  1894.  Om  den  i  El  Amarna  i  1888  fundne  Adapa*myte  se  min 
bok  «Hvad  jorden  gjemte»  27  f. 
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Bok  og  den  paulinske  Kristus  1  er  Adapa  i  fortrinlig  grad 
utrustet  med  visdom  (nimeku).2  Det  er  endvidere  bemer* 
kelsesværdig  at  likesom  Adam,  Guds  menneskelige  søn/ 
sættes  i  forbindelse  med  Kristus,  Guds  guddommelige  søn/ 
saaledes  blir  Adapa,  den  menneskelige  søn  av  den  baby* 
loniske  gud  Ea,  sat  i  forbindelse  med  Marduk,  den  gud? 
dommelige  søn  av  samme  gud.  De  synes  endog  at  være 
blit  identificert. 5  Begge  betegnes  de  som  «søn  i  Eridu»H 
og  som  «vis»  (abkallu).  Og  som  det  nu  om  Kristus  hos 
Paulus  heter  at  «i  ham  er  alle  ting  skapt,  de  i  himlene  og 
de  paa  jorden», 7  saa  fortælles  det  ogsaa  om  Marduk  at 
verden  er  skapt  ved  ham:  himlen  og  himmellegemerne, 
jorden  og  menneskene.  Som  «Menneskesønnen»  og  Kristus 
staar  i  et  enestaaende  forhold  til  Gud,  saa  ogsaa  Marduk 
til  Ea.  Til  Marduk  sier  Ea:  «Min  søn!  hvad  er  det  vel 
som  du  ikke  vet,  og  som  jeg  endnu  kunde  si  dig?  Hvad 
jeg  vet,  det  vet  ogsaa  Jul»8  Marduk  er  den  store  hjælper 
i  nøden,  dertil  utsendt  av  sin  far;  han  kaldes  «den  barm* 
hjertige»9;  han  kaldes  videre  «livets  herre»  10,  og  «den  som 
holder  av  at  gjøre  døde  levende  igjen». 11  —  Engang  drog 
han  til  kamp  mot  Tiamat,  den  store  drage,  og  dens  hjæl* 
pere,  gudernes  fiender.  Da  han  vendte  tilbake  som  seier* 
herre,  blev  han  verdens  konge;  han  blev  «herrernes  herre 

1  Jfr.  desuten  hvad  i  det  foregaaende  er  anført  om  urmennesket 
Ijob  15  og  om  Adam  i  de  clementinske  skrifter;  se  ogsaa  Hezek. 
28,12.17. 

2  Han  er  vis  (abkallu),  overordentlig  indsigtsfuld  og  klok  (atva= 
(basis). 

3  Luk.  3,38. 

4  Rom.  5,14;  1  Kor.  15,45. 

5  Keilinschr.  u.  372.  523. 

6  Eas  vigtigste  kultussted,  det  nuværende  Abu  Shahrein,  omtr.  250 
km.  s.  f.  Babylon. 

7  Kol.  1,16. 

8  ff)a  antiku  %du  atta  t/di. 

9  remenu,  hebr.  rah*måni,  arab.  rahmdnu. 
W  bel  baldti. 

11  Se  ovenf.,  s.  135. 
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og  kongernes  konge»  *,  nøiagtig  samme  titel  som  i  Johan* 
nes'  Aabenb.  tillægges  Kristus  eller  den  himmelske  rytter 
paa  den  hvite  hest. 2  —  Marduk  fik  endvidere  som  beløn* 
ning  50  æresnavne.  Dette  at  en  gud  har  mange  navne, 3 
det  beror  egentlig  paa  at  han  har  optat  andre  gudeskik* 
keiser  i  sig,  og  dermed  overtat  baade  deres  magtsfære  og 
deres  navn.  Antallet  av  en  guds  «navne»  avgir  saaledes 
maalestokken  for  hans  magtstilling. 4  Og  paa  samme  maate 
som  nu  den  til  himlen  hjemvendende  Marduk  blev  ver* 
dens  konge  og  fik  de  mange  navne,  saa  heter  det  ogsaa 
hos  Paulus  om  den  til  himlen  hjemvendende  Kristus  at 
«Gud  har  høit  ophøiet  ham  og  git  ham  det  navn  som  er 
over  alle  navne»,5  d.  v.  s.  som  rummer  dem  alle  i  sig. 

Som  nævnt  blir  Marduk  sat  i  forbindelse  med,  ja  man 
tør  rimeligvis  si :  han  blir  identificert  med  Adapa,  ur* 
mennesket,  idealmennesket.  Og  at  der  videre  bestaar  en 
sammenhæng  mellem  Adapa  og  «Mennesket»  i  de  jødiske 

1  bel  bele  tøar  tyarråni. 

2  Aab.  19,11  ff.,  spee.  v.  16;  jfr.  17,14.  At  det  paa  dette  sted  saa* 
velsom  Aab.  12,7  (Mikael),  Dan.  7  (bar  nasha)  og  4  Ezra  13  (menne* 
sket)  ikke  er  den  høieste  gud  selv,  men  et  efter  hans  opdrag  handlende 
underordnet  væsen,  som  beseirer  fienden,  og  som  saa  faar  sig  overdradd 
«magten,  æren  og  herredømmet»  (Dan.  7,14),  svarer  til  at  det  i  den 
babyl.  myte  ikke  er  den  høieste  himmelgud,  men  en  yngre  gud,  Marduk, 
som  overvinder  dragen  og  dernæst  tiltrær  herredømmet.  Keilinschr. 
u.  AT.3  512  f. 

3  Ogsaa  den  ægyptiske  gud  Osiris  blev  betegnet  som  «han  med 
de  mange  navne»;  i  «Dødsboken»  142  regnes  der  op  112  navne  paa 
ham.  Om  Amon  i  Theben  heter  det  i  en  ægyptisk  hymne  endog  at 
«han  har  saa  mange  navne  at  man  ikke  kjender  tal  paa  dem».  W. 
Schencke:  Amon^Re  290  f.  Hos  grækerne  finder  man  uttrykket 
polyonymia  «det  at  ha  mange  navne»;  Apollo,  Dionysus,  Hades,  Selene 
og  fl.  bærer  titelen  polydnymos  «mangenavnet»;  Isis  kaldes  hos  Plutark 
endog  for  myvionymos  «med  tusen  (utallige)  navne». 

4  Derfor  lar  Kallimachus  den  unge  Artemis  rette  denne  bøn  til 
sin  far:  dos  moi  polydnymién  Hna  me  moi  Foibos  erizé1  «la  mig  komme 
i  besittelse  av  mange  navne,  foråt  ikke  Foibos  skal  kunne  kappes  med 
mig!»  H.  Usener:  Gotternamen  (1896)  334. 

5  Fil.  2,9. 
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apokalypser,  derom  faar  vi  muligens  et  fingerpek  naar  vi 
i  Fjerde  Ezra  læser  at  Ezra  saå  mennesket  stige  «frem  ifra 
havets  hjerte». 1  Ti  guden  Ea,  Marduk*Adapas  far,  har  sin 
residens  netop  i  havet.  Der  kan  rigtignok  tænkes  den  ind* 
vending  at  saafremt  Adapa  stammer  fra  «havets  hjerte», 
kan  han  jo  ikke  være  det  himmelske  menneske.  Men  saken 
er  at  det  hav  som  utgjør  Eas  rike,  det  er  netop  himmel* 
oceanet. 2 

Vi  føres  herved  et  skridt  videre.  Naar  Daniel  frem* 
stiller  de  fire  paa  hinanden  følgende  verdensriker  under 
symbolerne  av  dyr,  og  det  derpaa  følgende  israelitiske 
verdensrike  under  symbol  av  et  menneske,  kommende  med 
(eller:  paa)  himlens  skyer,  altsaa  et  himmelsk  menneske, 
da  er  det  rimeligvis  dyrekredsens  stjernebilleder  som  ligger 
til  grund  for  denne  symbolik. 

Vi  har  tidligere  omtalt  verdensløpets  inddeling  i  fire 
perioder  hos  hebræerne3  og  hos  perserne.  Den  findes  des* 
uten  hos  grækerne. 4  Likeledes  har  vi  nævnt  12tals*ske* 
maet:  persernes  12  000  aar  og  de  tolv  perioder  i  Fjerde 
Ezra*bok.5  Det  er  forestillingen  om  et  verdensaar,  med 
tolv  verdensmaaneder  og  fire  verdensaarstider,  som  her  lig* 
ger  til  grund.  Og  denne  forestilling  har  igjen  tilknytning 
til  det  astronomiske  fænomen  der  er  kjendt  under  beteg* 
nelsen  præcession:  dette  at  jevndøgnspunktet  bevæger  sig 

1  4  Ezra  13,3.  —  Det  er  endog  tænkelig  at  det  hebr.  nomen  pro? 
prium  Adam  viser  tilbake  til  det  babyl.  Adapa;  det  er  jo  ikke  usand? 
synlig  at  Adapa?myten  har  øvet  indflydelse  paa  paradis?fortællingen 
1  Mos.  2  f.  Keilinschr.  u.  ATT*  523. 

2  Ea,  )f)ar  apst  «vanddypets  konge»,  hersker  i  den  jordiske  verden 
over  det  (ferskvands*)hav  man  tænkte  sig  existerende  under  jorden 
som  et  vældig  reservoir,  hvorfra  kilder  og  floder  fik  sin  tilførsel;  men 
efter  det  astrale  system  hersker  han  over  sydhimlen  og  himmeloceanet. 

3  Foruten  Dan.  7  se  Dan.  2,31  ff.;  8,22;  Zak.  2,1  ff.  Ogsaa  Presto 
codexen,  i  Pentateuken,  kjender  et  inddelingsskema  med  fire  epoker, 
hvorav  enhver  indledes  med  en  gudsaabenbaring:  for  Adam,  Noah 
Abraham  og  Moses. 

4  Hesiod:    Verker  og  dage  109  ff. 

5  Se  ovenf.,  s.  114  og  s.  129  a.  2. 
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i  ekliptiken  i  retrograd  retning,  fra  øst  mot  vest.  Det  flyt* 
ter  sig  saaledes  efterhaanden  fra  det  ene  stjernebillede  til 
det  andet.  Naar  det  paa  den  maate  er  forlagt  fra  det 
ene  av  himlens  fire  «hjørner»  til  det  næste,  med  tilhørende 
stjernebillede,  er  en  ny  tidsalder  («verdensaarstid»),  en  ny 
verdensperiode,  oprundet,  og  verden  kommet  ind  under  en 
ny  gud,  nemlig  vedkommende  «hjørne »*gud  eller  stjerne* 
guddom.1  —  I  det  foregaaende2  har  vi  uttalt  at  ophavet 
til  disse  spekulationer  rimeligvis  er  at  finde  hos  babylo* 
nerne.  Man  har  rigtignok  i  den  seneste  tid  ment  at  kunne 
hævde  at  der  ikke  kan  være  tale  om  kjendskap  til  præ* 
cessionen  hos  de  gamle  babyloner. 3  Men  deres  elever,  de 
græske  astronomer,  har  da  kjendt  til  den.  Og  Berosus, 
som  jo  i  andre  stykker  er  et  fuldgodt  vidne  om  babylo* 
nisk  kultur,  kan  ogsaa  for  dette  punkts  vedkommende  tas 
til  indtægt.4 

Her  har  vi  saaledes  vistnok  ogsaa  det  egentlige  utspring 
til  den  tidligere  omtalte  forestilling  om  de  skiftende  æoner, 
tilintetgjørelsen  av  den  gamle  verden,  en  ny  verdens  op* 
rindelse  o.  s.  v.  Det  ligger  da  nær  at  anta  at  ogsaa  fore* 
stillingen  om  det  himmelske  menneske  oprindelig  har  tiU 
knytning  til  et  eller  andet  stjernebillede  fremstillende  et 
menneske.  Dette  menneske  har  da  altsaa  fra  først  av  be* 
fundet  sig  paa  himlen,   og  været  synbart;  siden  tænkte 

1  I  Prestecodexen  avbleket  til  en  ny  gudsaabenbaring,  se  foreg.  s.,  a.  3. 

2  Ovenf.,  s.  104  a.  5. 

3  Kugler:    Sternkunde  und  Sterndienst  in  Babel  II. 

4  Rimeligvis  har  han  regnet  med  et  verdensaar  paa  36  000  aar 
(istedetfor  omkr.  26  000  aar);  jfr.  Keilinschr.  u.  AT.3  333.  -  I  Theol. 
Literaturztg.  XXXIX  nr.  7  (28.  mars  1914),  sp.  195,  hævder  Alfred 
Jeremias  at  allerede  de  utformede  kalendersystemer,  som  gaar  tilbake 
til  den  ældste  sumeriske  tid,  er  utænkelige  om  man  ikke  antar  kjend? 
skap  til  præcessionen.    Han  henviser  her  til  astronomen  Ed.  Mahler. 

—  En  fra  Warka  stammende  text  anfører  rækken  av  stjernebillederne 
i  zodiakus,  og  bemerker:  ré\i)u  GU  «begyndelsespunktet  ligger  i  tyren» 

—  Yderligere  materiale  i  E.  F.  Weidners  avhandl.  «Die  Entdeckung  der 
Pråzession,  eine  Geistestat  babylonischer  Astronomen»  (Babyloniaca 
VII  i). 
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man  sig  det  inde  i  himlen,  og  altsaa  usynlig,  saa  at  det 
følgelig  derfra  maatte  «aabenbare»  sig. 1 

Som  vi  ser,  har  idéen  om  det  himmelske  menneske  (ur* 
mennesket)  hat  en  vid  utbredelse.  Den  har  altsaa  ogsaa 
vundet  indpas  i  jødedommen.  Her  har  den  imidlertid 
været  gjenstand  for  en  eiendommelig  omlægning:  «Menne* 
sket»  er  flyttet  over  fra  urtiden  til  endetiden;  interessen 
knytter  sig  alt  overveiende  til  den  rolle  dette  væsen  vil 
komme  til  at  spille  som  eskatologisk  størrelse. 2  Og  saa  er 
dette  samme  præexistente  himmelske  væsen  smeltet  sam= 
men  med  den  jødiske  Messias. 

5.  Efterat  vi  saaledes  har  fæstet  vor  opmerksomhet  ved 
Paulus'  jødiske  kristologi  forsaavidt  dens  fortid,  dens  reli* 
gionshistoriske  bakgrund  og  sammenhæng  angaar,  saa  blir 
det  nu  vor  anden  opgave  at  studere  denne  kristologi  un* 
der  dens  forvandling  til  kristelig. 

a)  Efter  hvad  tidligere  er  utviklet,  gaar  vi  ut  ifra  at 
Paulus  allerede  som  jøde  har  trodd  paa  en  Kristus,  en 
Guds  søn  i  himlen,  et  guddommelig  himmelmenneske,  exi* 
sterende  før  verden  blev  skapt.  Han  har  trodd  om  denne 
Kristus  at  han  med  sit  følge  skulde  komme  ned  fra  him* 
len,  binde  an  med  ondskapens  hær,  navnlig  med  de  onde 
aander,  overvinde  dem  og  dømme  dem.  Og  han  har  videre 
trodd  at  de  avdøde  retfærdige  skulde  opstaa,  og  sammen 
med  de  paa  den  tid  endnu  levende  indgaa  i  Kristi  og  Guds 
rike  til  fred  og  evig  glæde.  Disse  forestillinger  har  staat 
for  ham  naar  han  saa  mot  himlen. 

Fæstet  han  sit  blik  ved  jorden,  da  har  han  ikke  kun* 
net  undgaa  at  fyldes  av  bitre  og  trøstesløse  tanker.  Som 
barn  av  sin  tid  har  han  delt  tidens  tro  paa  at  Gud  hadde 

1  Paa  samme  maate  har  himlen  oprindelig  været  Guds  trone;  senere 
har  man  førestillet  sig  denne  trone  inde  i  himlen. 

2  Det  skal  forøvrig  mindes  om  at  ogsaa  parsismens  urmenneske, 
Gayomard,  tillike  er  en  eskatologisk  figur:  han  skal  ved  tidernes  ende 
være  den  første  av  de  opstandne.    Se  ovenf.,  s.  130. 
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trukket  sig  tilbake  fra  verdensstyrelsen  og  overlatt  regimen= 
tet  til  visse  aandemagter.  Av  dem  kj  ender  han  flere  klas* 
ser:  archai,  exousiai,  dynåmeis  «magter,  myndigheter,  kræf* 
ter».  Han  benævner  dem  ogsaa  tå  stoicheia  tou  kosmou, 
ordret:  «verdens  elementer»,  hvorved  der  likeledes  sigtes 
til  visse  engler  eller  aandevæsener. 1  Disse  stoicheia,  disse 
aander,  betegner  Paulus  i  Brevet  til  galaterne  som  de  av 
Gud  indsatte  formyndere  og  husholdere,  hvorunder  menne* 
skene,  han  selv  indbefattet,  har  maattet  trælle  indtil  «tidens 
fylde».2  Samme  forestilling  ligger  til  grund  naar  det  i  2. 
kap.  av  Hebræer*brevet  sies  at  Gud  ikke  har  stillet  den 
tilkommende  verden  ind  under  engler.  Den  nuværende 
verden,  den  er  underlagt  engler.  Paulus  sier  derfor  ogsaa 
likefrem  at  der  «jo  er  mange  guder  og  mange  herrer».3 
Meningen  er  nu  at  disse  verdensstyrende  engler,  disse  for* 
myndere  og  husholdere,  har  misbrukt  den  dem  av  Gud 
betrodde  magt.  Fra  at  være  «lysets  engler»  er  de  snarere 
blit  «Satans  engler».4  Ti  Satan  er  den  som  sluttelig  har 
revet  den  høieste  magt  til  sig  og  er  blit,  som  Paulus  be* 
nævner  ham,  «denne  verdens  (eller  egentlig:  denne  verdens* 
tids  eller  tidsalders)  gud». 5 

Dette  aandernes  egenmægtige  herredømme  hviler  usige* 
lig  knugende  og  trykkende  over  alt  og  alle:  «Hele  skap* 
ningen  sukker  tilsammen,  og  er  tilsammen  i  smerte.»6 
Hedningerne  «trækkes  og  lar  sig  trække»  hit  og  dit  av 
disse  aander. 7  Ogsaa  jøderne  maa  trælle  under  dem;  ja 
jøderne  især;  ti  overfor  dem  har  aanderne  et  ganske  for* 
trinlig  pinemiddel,  nemlig  loven.  Om  loven  benytter  Paulus 
det  ganske  bemerkelsesværdige  uttryk  at  den  er  «forordnet 

1  Se  ovenf.,  s.  78. 

2  Gal.  4,2  f.;  jfr.  v.  8  f. 

3  1  Kor.  8,5. 

4  Jfr.  2  Kor.  11,14;  12,7. 

5  2  Kor.  4,4. 

6  Rom.  8,22. 

7  1  Kor.  12,2. 
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ved  engler», 1  den  er  saa  at  si  et  raffinert  paafund  av  selve 
disse  aandemagter,  den  er  ikke  som  forjættelserne  uttryk 
for  Guds  egentlige  vilje;  den  «blev  lagt  til»2,  sier  Paulus, 
den  er  av  senere  dato;  og  den  betegner  ikke  høidepunk* 
tet  av  den  israelitiske  religionshistorie,  men  den  er  et  min* 
desmerke  fra  den  tid  da  den  aandelige  kraft  var  i  avta? 
gende. 3 

Hvad  for  sørgelige  erfaringer  hadde  ikke  Paulus  gjort 
med  hensyn  til  denne  lov  I  Naar  Kristus  kom,  skulde  de 
retfærdige  bli  reddet.  Men  hvem  var  retfærdig;  hvem 
kunde  vite  med  sig  selv  at  han  var  retfærdig?  Paulus  var 
rabbinsk  oplært;  og  rabbinerne  lærte  at  det  er  menneskets 
forhold  til  loven  (tora)  som  er  avgjørende  for  hvordan 
Gud  vil  komme  til  at  forholde  sig  overfor  vedkommende 
menneske.  Naar  Gud  skal  dømme  menneskene,  da  tar  han 
lovboken  frem  for  efter  den  at  fælde  sin  dom.4  Videre 
lærte  de  at  det  er  mulig  at  en  fra  begyndelsen  av  sit  liv 
indtil  dets  slutning  vedblir  at  være  retfærdig, 5  og  at  der 
gis  mennesker  som  har  opfyldt  loven  fra  dens  første  til 
dens  siste  bokstav. 6  Men  paa  den  anden  side  kan  menne* 
sket  aldrig  føle  sig  tryg;  dets  stilling  kan  skifte  i  et  øie* 
blik,  alt  eftersom  forholdet  vexler  mellem  dets  opfyldelse 
av  de  forskjellige  lovbud  og  dets  overtrædelse  av  de  samme 
bud 7.  Det  er  altid  kun  den  øieblikkelige  tilstand  det  kom* 
mer  an  paa.8   Saalænge  mennesket  endnu  er  i  live,  er  føl* 

1  Gal.  3,19. 

2  prosetéthé,  smst. 

3  Hvad  Paulus  her  saa  at  si  «har  paa  følelsen» ,  er  i  virkeligheten 
intet  andet  end  hvad  den  moderne  bibelkritik  har  bevist  ad  erkjen? 
delsesmæssig  vei. 

4  Aboda  zara  2  a. 

5  Bereshit  rabba  30. 

6  Eka  rabbati  til  2,1. 

7  misvot  og  'abvvot.  Er  de  første  de  overveiende,  da  er  vedkom? 
mende  menneske  saddik  «retfærdig»,  i  motsat  fald  rå)t)år  «skyldig». 

8  Da  englene  forutsaa  at  Ismael  vilde  la  Israel  dø  av  tørst,  søkte 
de  at  hindre  at  Gud  skaffet  Ismael  en  brønd,  idet  de  mindet  om  hans 
tidligere   overtrædelser.    Da  spurte  Gud  dem:  «Er  han  for  øieblikket 


174 


«Arvesynd» 


gelig  dets  regnskap  hos  Gud  endnu  ikke  avsluttet.  Ifølge 
den  talmudiske  teologi  forbeholder  derfor  Gud  sig  at  ut* 
betale  den  egentlige  løn  for  lovopfyldelsen,  saa  at  si  den 
kapital 1  som  mennesket  derved  har  lagt  sig  op,  først  i  den 
hinsidige  verden;  i  den  nærværende  verden  faar  mennesket 
alene  frugterne,  renterne  2  av  denne  løns*kapital.  Derfor  er 
det  ogsaa  først  i  det  tilkommende  liv  at  Guds  forhold  til 
mennesket  kan  bli  fastslaat  for  altid.  Forinden  maa  det, 
tiltrods  for  alle  de  enkelte  velsignelser  det  faar  i  løn  fra 
Gud,  leve  i  en  stadig  frygt  for  døden  og  dommen. 3 

Dette  var  jo  meget  trøstesløst.  Men  samtidig  maa  det 
betones  at  rabbinerne  altsaa,  i  likhet  med  den  øvrige  jøde* 
dom,  ikke  kjendte  nogen  lære  om  arvesynden.  Strengt  tat 
kan  man  nu  heller  ikke  ta  Paulus  til  indtægt  for  denne 
bedrøvelige  lære,  som  med  Augustin  (d.  430)  har  faat  ind* 
pas  i  kirken;4  man  kan  ialfald  ikke  gjøre  det  paa  den 
maate  hvorpaa  det  vanligvis  sker.  Paulus'  opfatning,  ogsaa 
saadan  som  den  er  uttrykt  paa  det  bekjendte  sted  i  5.  kap. 
av  Romerbrevet,  falder  utvilsomt  sammen  med  den  rab* 
binske,  som  gaar  ut  paa  at  vistnok  hersker  siden  Adam 
døden  gjennemgaaende  i  verden,  men  magt  over  den  en* 
kelte  vinder  den  dog  alene  derved  at  han  selv  forsynder  sig; 
skylden  er  hans  egen.  Det  er  dette  som  menes  med  ut* 
sagnet:  Ingen  død  uten  synd5.  Skylden  indtraadte  ikke 
ved  Adams  fald.    Naar  Paulus  sier  at  «døden  trængte 

en  retfærdig  eller  en  skyldig?»  De  svarte  ham:  «Han  er  retfærdig.» 
Da  sa  Gud:  «Jeg  dømmer  mennesket  utelukkende  efter  dets  forhold 
i  øieblikket  (ke]f)a  *td).»    Bereshit  rabba  53. 

1  kæræn. 

2  perdt. 

3  Specielt  i  en  stadig  frygt  for  anklage  av  Satan,  den  store  «an* 
klager»  kategdr,  jfr.  ovenf.,  s.62f.;  F.  Weber:  Jiid.  Theol.2  50.  280.  283. 

4  Augustin  prisga  det  fra  den  tidlige  katolicisme  stammende  inde* 
terministiske  frihetsbegrep.  Han  benegtet  enhver  frihet  til  det  gode; 
det  til  sig  selv  overlatte  menneske  kan  utelukkende  synde.  Denne 
tvang  skriver  sig  fra  Adam;  i  ham  har  alle  syndet.  Menneskenes  syn* 
der  strømmer  ut  ifra  arvesynden.    Mennesket  undfanges  i  synd. 

5  'en  mitå  blå  hei  Shabbat  55  a. 
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igjennem  til  alle  mennesker,  fordi  de  alle  syndet», 1  og  man 
saa  fortolker  dette  derhen  at  de  syndet  alle  i  og  med 
Adam,  da  er  dette  ren  vilkaarlighet.  Heller  ikke  sies  det, 
ifølge  grundtexten,  at  «de  mange  er  blit  syndere  ved  det 
ene  menneskes  ulydighet»;  men  det  sies  at  de  mange  «er 
blit  stillet  hen»2  som  syndere,  d.  v.  s.  at  de  er  blit  behand* 
let  og  straffet  som  de  syndere  de  i  virkeligheten  er;  og 
denne  straf  er  døden.  Og  netop  dette  at  døden,  og  ikke 
nogen  mildere  straf,  er  stillet  op  som  straf  for  synden,  er 
følgen  av  Adams  fald,  han  som  overtraadte  et  bestemt  for* 
bud.  Derimot  at  menneskene  er  syndere,  det  har  intet 
med  Adams  synd  at  gjøre.  Ogsaa  i  den  med  Paulus  sam* 
tidige  jødiske  apokalyptik,  hvorav  han  jo,  som  vi  har  set, 
paa  saa  mange  punkter  er  avhængig,  læres  klart  og  tyde* 
lig  at  det  er  døden,  den  lod  at  det  syndige  menneske  maa 
dø,  som  fra  Adam  av  er  gaat  i  arv  til  hans  efterkommere, 
og  ikke  selve  synden. 3 

Men  om  det  end  saaledes  maa  hævdes  at  Paulus,  i  lik* 
het  med  sin  samtid,  lærer  avvedød,  og  ikke  arvesynd,  saa 
har  han  dog  paa  den  anden  side  en  i  forhold  til  den  sam* 
tidige  palæstinensiske  jødedom  eiendommelig  opfatning  av 
menneskets  væsen,  som  unegtelig  maa  sies  at  bringe  ham 
ganske  tæt  hen  til  arvesynds4eorien.  I  den  palæstinensisk 
jødiske  antropologi  finder  vi  læren  om  jesæv  va  «den  onde 
drift».  Denne  drift  er  ikke  av  den  art  at  ikke  mennesket 
kan  herske  over  den;  tvert  imot,  mennesket  baade  kan  og 
skal:  «Ild  og  vand  er  anbragt  foran  dig;  du  kan  række 
haanden  ut  efter  hvad  du  vil.»4    Driften  sitter  i  hjertet, 

1  Rom.  5,12.  * 

2  kateståthésan  Rom.  5,19. 

3  F.  ex.  Bar.  54,15.19:  «Om  nu  end  Adam  var  den  som  først  syn* 
det,  og  som  har  bragt  den  for  tidlige  død  over  alle,  saa  har  dog  ogsaa 
av  dem  som  nedstammer  fra  ham,  hver  enkelt  selv  paadradd  sig  den 
tilkommende  pine,  og  atter  har  hver  enkelt  av  dem  valgt  sig  den  til? 
kommende  herlighet...  Adam  har  altsaa  været  foranledning  ene  og  alene 
for  sig  selv;  alle   vi   er  derimot  blit  til  Adam,  enhver  for  sig  selv.» 

Sir.  15,16.  Den  hebr.  urtext:  mvsk  Ifnjk  'fl)  vmjm  b')l)r  thps  }i)lh  jdjk. 
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d.  v.  s.  den  tilhører  det  menneskelige  væsen  efter  dets  to* 
talitet,  legeme  og  sjæl.  Dette  er  altsaa  en  monistisk  og 
etisk  opfatning.  Til  forskjel  herfra  møter  vi  nu  hos  Paulus 
i  hans  betragtning  av  synden  og  dens  forhold  til  menne? 
sket  en  opfatning  der  snarere  maa  karakteriseres  som  dua= 
listisk  og  fysisk,  og  som  har  sit  utspring  i  hellenismen. 
Ifølge  denne  opfatning  har  synden  sit  nødvendige  sæte  i 
«kjødet»  (sårx),  som,  hvordan  man  nu  end  nærmere  vil 
forestille  sig  det,  i  alle  tilfælde  hænger  sammen  med  og 
har  sine  røtter  i  menneskets  legemlighet. 

Paulus  sier  etsteds  som  kristen  at  han  ønsker  at  føre 
menigheten  hen  til  Kristus  som  «en  ren  (kysk,  uberørt) 
jomfru;  men  —  føier  han  til  —  jeg  frygter  for  at  det  skal 
gaa  som  med  Eva,  hvem  slangen  daaret  med  sin  list». 1 
Uttryksmaaten  tyder  hen  paa  at  Paulus  her  henspiller  paa 
den  jødiske  fortælling  ifølge  hvilken  Djæ veien  har  forført 
Eva.  Og  muligens  har  han  da  tænkt  sig  at  paa  den  maate 
menneskenaturen  efter  sin  legemlige  side  har  faat  synde? 
smitten,  man  kunde  fristes  til  at  si:  syndebacillerne,  i  sig.2 

Mennesket  knuges  og  trykkes  av  dette  «syndens  kjød» 
paa  samme  maate  som  av  de  egenmægtige  aandemagter. 
«Jeg  vet  at  i  mig,  det  er:  i  mit  kjød,  bor  intet  godt;  viljen 
er  vistnok  forhaanden,  men  ikke  evnen  til  at  gjøre  det 
gode  .  .  .  Efter  mit  indre  menneske  glæder  jeg  mig  ved 
Guds  lov;  men  jeg  opdager  i  mine  lemmer  en  anden  lov, 
som  strider  mot  loven  i  mit  sind,  og  tar  mig  til  fange  un* 

1  2  Kor.  11,2  f. 

2  Bereshit  rabba  18:  Da  slangen  saå  Adam  og  Eva  ha  omgang 
med  hinanden,  blev  den  optændt  av  begjær  efter  Eva.  Ifølge  Jalkut 
Shimoni,  Ber.  42,  er  Kain  avlet  av  Satan  med  Eva.  Idet  slangen  (Sa? 
tan)  hadde  omgang  med  Eva,  fik  hun  i  sig  et  urent  stof  (zuhmå), 
hvorved  hendes  jesær  ra  (se  ovenf.)  blev  mægtig  styrket:  hun  blev 
fyldt  av  tøilesløs  sanselig  lyst.  Som  en  eftervirkning  av  denne  Evas 
fysiske  infektion  betragtet  man  den  tilbøielighet  til  incest  som  man 
tilla  hedningerne  (i  en  hednings  stald  maa  en  jøde  ikke  sætte  ind 
noget  dyr;  ti  «hedningerne  foretrækker  jødernes  dyr  for  sine  egne 
kvinder»),  Aboda  zara  22  b. 
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der  syndens  lov,  den  som  er  i  mine  lemmer.» 1  Dette 
«kjøds»  attraa  er  fiendskap  mot  Gud,2  d.  v.  s.  synd;  og  da 
jo,  som  vi  netop  hørte,  fra  Adam  av  synden  ubønhørlig 
medfører  død,  kan  Paulus  ogsaa  uttrykke  det  saa,  at  «kjø= 
dets  attraa  er  død».3  Og  da  endvidere  «kjødet»  ikke  er 
en  blot  figurlig  betegnelse,  men  virkelig  har  sammenhæng 
med  legemet  —  syndens  lov  er  i  lemmerne  — ,  saa  kan  det 
forstaaes  at  Paulus  tilsist  i  fortvilelse  bryter  ut:  «Jeg  ulyk* 
kelige  menneske!  hvem  skal  frelse  mig  fra  dette  dødens 
legeme?»4 

Hos  Jesus  Sirak  læser  vi:  «Den  som  holder  loven,  har 
magt  over  sin  drift  (tæmmer  sin  lyst).»5  Paulus  hadde 
gjort  en  anden  erfaring.  Vistnok  gjør  han  som  jøde,  ja 
endnu  som  kristen  jøde,  sin  reverens  for  loven.  «Loven 
—  sier  han  —  er  hellig,  og  budet  hellig  og  retfærdig  og 
godt.» 6  Men  det  kan  allikevel  i  realiteten  ikke  nytte  no= 
get;  for  denne  lov  virker  saa  inderlig  f orkj ert:  «Synden 
tok  anledning  av  budet  og  virket  alskens  begjær  i  mig; 
uten  lov  er  nemlig  synden  død.» 7  Altsaa  er  det  saa  langt 
fra  at  loven  stagger  synden  derinde  i  «kjødet»,  at  den  tvert 
imot  erter  den  op,  vækker  den  til  liv  og  virksomhet.  Lo* 
ven  er  altsaa  ingen  paalitelig  ven,  som  man  kan  vente  sig 
hjælp  av  i  kampen  med  fienderne:  aandemagterne  under 
himlen,  og  synden  i  «kjødet».  Ogsaa  loven  er  i  virkelig= 
heten  en  fiende. 

Til  alle  kanter  saa  Paulus  sig  omgit  av  lutter  fiender. 
Hvorfra  skulde  hjælpen  komme? 

b)  Paulus  trodde,  som  vi  har  hørt,  at  engang  vilde 
Kristus  komme  i  majestæt  ned  fra  himlen  med  sine  hær* 

1  Rom.  7,18.22  f. 

2  Rom.  8,7. 
?>  Rom.  8,6. 

4  Rom.  7,24. 

5  Sir.  21,11:  katakvatei  tou  ennoematos  autou,  svarende  til  kdbe)i) 
jisro,  jfr.  Abot  4,1.    Syr.  har  '/s  jsrh  «han  tvinger  sin  vilje». 

6  Rom.  7,12. 

7  Rom.  7,8. 

12 —  Wilhelm  Schencke  :    Da  kristendommen  blev  skapt. 
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skarer  og  tilintetgjøre  fienderne;  da  skulde  de  retfærdige 
bli  reddet.  Men  turde  Paulus  regne  sig  med  blandt  disse 
retfærdige,  —  han  som  visste  at  «alt  det  loven  sier,  det 
taler  den  til  dem  som  er  under  loven,  foråt  hver  mund 
skal  stoppes,  og  den  hele  verden  bli  strafskyldig  for  Gud, 
eftersom  intet  kjød  blir  retfærdiggjort  for  ham  ved  lov* 
gjerninger»?1 

Paulus  var  en  helstøpt  karakter,  som  aldrig  søkte  at 
liste  sig  fra  det  der  for  ham  stod  som  sandheten.  Vi  kan 
føle  os  forvisset  om  at  han  ikke  har  hat  det  godt.  Han 
hadde  det  værte  end  sin  samtid.  Av  hans  samtidige  var 
der  nogen  som  haabet  paa  en  jordisk  Messias,  og  andre 
som  haabet  paa  en  himmelsk  Kristus.  Paulus,  med  sit 
ubarmhjertige  syn  paa  menneskenaturen,  maatte  snarere 
grue  end  haabe.  Mens  længselen  efter  Messias  bølget  gjen* 
nem  hans  samtid,  stod  han  avsides,  ensom,  —  saa  fattig, 
saa  ribbet,  at  han  ikke  engang  turde  længes. 

Saa  blev  der  en  dag  sagt  til  ham  at  Messias,  Kristus, 
var  kommet;  han  hadde  aabenbaret  sig  i  Jesus,  tømmer* 
mandssønnen  fra  Nazaret.  Det  tør  vel  være  tvilsomt  om 
man  vanligvis  søker  at  stille  det  klart  for  sig  hvordan  det 
budskap  maatte  virke.  Der  var  for  en  tid  siden  en  sko* 
maker  her  i  landet  som  ga  sig  ut  for  Kristus.  Men  Jesus 
fra  Nazaret  var  ingen  ærlig  skomaker;  han  var  en  forbry* 
der.  Ti  det  som  vi  nu  smiler  ad,  det  var  dengang  en  for* 
brydelse  som  medførte  døden.  Vi  som  ikke  har  oplevet 
at  en  forbryder  iblandt  os  er  blit  henrettet  og  siden  utgit 
for  Kristus,  vi  kan  vanskelig  sætte  os  ind  i  hvor  uendelig 
oprørt,  hvor  hellig  indignert  Paulus  maatte  bli  over  en  slik 
bundløs  gudsbespottelse.  Det  er  ene  og  alene  hvad  vi 
maatte  vente,  naar  vi  hører  ham  fortælle  at  «i  Jerusalem 
kastet  jeg  mange  av  de  hellige  i  fængsel,  efterat  jeg  hadde 
faat  fuldmagt  av  yppersteprestene;  og  naar  de  skulde  slaaes 
ihjel,  ga  jeg  min  stemme  til  det»,  —  og  naar  vi  videre 
hører   at  han  «fnyste  av  trusel  og   mord  mot  Herrens 

"  Rom.  3,19  f. 
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discipler,  saa  han  gik  til  ypperstepresten  og  bad  ham  om 
breve  til  Damaskus,  til  synagogerne  dér,  foråt  om  han 
fandt  nogen  som  hørte  hin  religion  til,  hvadenten  det  var 
mænd  eller  kvinder,  han  da  kunde  føre  dem  bundne  til 
Jerusalem». 1 

Og  saa  en  dag,  pludselig,  straalet  et  lys  fra  himlen  om 
ham;  og  fra  den  stund  av  var  Paulus  kristen,  fra  den  stund 
av  levde  han  sit  liv  og  gik  han  som  martyr  i  døden  paa 
grundlag  av  den  tro  at  Jesus  var  Kristus.  Og  «strax»  ef* 
ter,  uten  først  selv  at  være  gaat  i  lære,  belærte  han  andre, 
og  «forkyndte  han  i  synagogerne  om  Jesus  at  han  er  Guds 
søn». 2 

Hvad  var  det  som  var  hændt  derute  paa  veien  til  Da= 
maskus  ? 

Dersom  det  kom  an  paa  det  rent  utvortes,  var  vi  ilde 
farne.  For  vi  læser  i  det  9.  kap.  av  Apostlernes  Gjernin* 
ger:  «Mændene  som  reiste  sammen  med  ham,  stod  for* 
færdet,  da  de  vel  hørte  røsten,  men  ikke  saa  nogen»;  i  det 
22.  kap.  derimot  læser  vi:  «De  som  var  med  mig,  saa  lyset; 
men  røsten  av  ham  som  talte  til  mig,  hørte  de  ikke.» 
Heldigvis  kommer  det  for  os  ikke  an  hverken  paa  røsten 
eller  lyset.  Det  som  interesserer  os,  er  at  en  ny  mægtig 
tanke  grep  Paulus,  slog  ned  i  ham  som  et  lyn.  Paa  den 
maate  fremtrær  ofte  netop  de  største  og  følgevigtigste  tan* 
ker  og  idéer.  Hvorfor  ikke  kalde  det  en  «aabenbaring», 
—  naar  man  bare  ikke  dermed  fraskriver  sig  retten  til 
efter  evne  at  søke  den  historiske  og  psykologiske  forkla* 
ring?  Og  den  har  vi  allerede  i  det  væsentlige  søkt  at  lægge 
tilrette. 

Paulus  raset  mot  gudsbespotterne.  Men  jo  nærmere 
han  kom  dem  ind  paa  livet,  desto  sterkere  følte  han  var* 
men  i  deres  seierrike  tro  slaa  sig  imøte.  Stefanus  skuet 
op  mot  himlen,  og  han  saa  Guds  herlighet,  og  Jesus  staa* 
ende  ved  Guds  høire  haand.    Og  da  de  stenet  ham,  mens 

1  Ap.  Gj.  9,1  f.;  26,10. 

2  Ap.  Gj.  9,20. 
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Paulus  saå  paa  det,  bad  han  og  sa:  «Herre  Jesus,  ta  imot 
min  aandl»  Og  han  faldt  paa  knæ  og  ropte  med  høi  røst: 
«Herre,  tilregn  dem  ikke  denne  synd!»  Og  som  han  hadde 
sagt  dette,  sov  han  ind. 1  Paulus'  forestillinger  om  den 
messianske  fremtid  var,  som  vi  har  hørt,  av  den  art  at 
han  visste  at  «Guds  rike  bestaar  ikke  i  at  spise  og  drikke, 
men  i  retfærdighet  og  fred  og  glæde». 2  Hos  de  kristne  han 
forfulgte,  fandt  han  dette  i  rikt  mon;  selv  var  han  absolut 
blottet  for  det,  —  han  som  ikke  engang  turde  haabe!  Hadde 
Paulus  haabet  og  ikke  i  virkeligheten  fvygtet  for  den  hinv 
melske  Kristus,  Messias  Menneskesønnen,  som  han  trodde 
paa,  saa  var  han  rimeligvis  aldrig  blit  kristen.  Men  han 
var,  som  sagt,  aldeles  hjælpeløs.  Og  den  som  er  ifærd 
med  at  drukne,  betænker  sig  som  regel  ikke  paa  at  gripe 
fatt  i  en  redningsplanke,  selv  om  den  rækkes  ham  av  den 
mest  foragtede. 

Hvordan  kunde  nu  den  tanke  at  Jesus,  som  var  blit 
korsfæstet,  var  den  samme  som  Kristus,  —  hvordan  kunde 
den  bli  Paulus'  redning? 

At  et  guddommelig  væsen  dør,  men  opstaar  igjen  fra 
de  døde,  den  tanke  kan  Paulus  ikke  ha  undgaat  at  bli 
bekjendt  med  allerede  som  jøde.  I  ældgammel  tid  visste 
man  i  Babylonien  at  Marduk,  at  Shamash,  at  Nergal,  at 
Tammuz  dør  og  gienopstaar;  i  Ægypten  visste  man  det 
om  Re,  om  Osiris.  Herfra  har  denne  forestilling  bredt  sig 
ut  over  hele  den  forasiatiske  orient.  Adonis  i  Syrien,  Attis 
i  Frygien  (som  opstod  efter  tre  dage),  kan  nævnes  som 
exempler. 3  Vi  vet  med  visshet  at  jødevne  hav  kjendt  idéen 
om  en  lidende  og  døende  Messias,  —  om  vi  end  hittil  ikke 
med  sikkerhet  kan  si  naav  den  er  opkommet  hos  dem. 
Men  allerede  i  Fjerde  Ezra,  hvorom  vi  tidligere  har  hæv* 
det  at  den  maa  kunne  betragtes  som  repræsentant  for  den 
med  Paulus    samtidige  jødiske  apokalyptik,  allerede  dér 

1  Ap.  Gj.  7,59  f. 

2  Rom.  14,17. 

3  Jfr.  min  avhandl.  «Guder  som  dør»,  i  «Samtiden»  1912. 


En  lidende  og  døende  Messias 


181 


møter  vi  følgende  utsagn:  «Min  søn  Kristus  skal  aaben* 
bare  sig  sammen  med  alle  dem  som  er  hos  ham;1  og  han 
skal  fylde  de  tiloversblevne  med  glæde  i  400  aar. 2  Efter 
forløpet  av  disse  aar  skal  min  søn  Kristus  dø  tillikemed 
alle  som  har  menneskeaande.»  Men  efter  syv  dages  stil? 
het  skal  den  nye  æon  oprinde,  jorden  skal  gi  sine  døde 
tilbake,  og  den  Høieste  komme  tilsyne  paa  sin  dommer* 
trone. 3 

Heller  ikke  den  tanke  at  et  himmelsk  væsen  aabenba* 
rer  sig  i  et  jordisk  legeme,  kan  ha  været  ukjendt  for  Pau* 
lus.  Den  er  en  av  de  hyppigste  forestillinger  i  religioner* 
nes  historie  like  fra  de  ældste  tider  av. 

Søkte  vi  før  at  komme  paa  det  rene  med  den  historiske 
forutsætning,  saa  er  vi  her  inde  paa  den  psykologiske  for* 
klaring  av  det  som  hændte  ved  Damaskus.  Ti  disse  netop 
nævnte  tanker  og  forestillinger  maa  antas  hos  Paulus  at  ha 
ligget  og  gjæret  og  arbeidet  i  hans  «underbevissthet».  Men 
i  sin  jødiske  kristologi  har  han  ikke  fundet  anvendelse  for 
dem.  Den  Kristus  han  dengang  trodde  paa,  skulde  ikke 
bli  menneske,  og  skulde  ikke  dø.  Men  den  Kristus  kunde 
jo  ikke  hjælpe  ham!  Naar  han  kom,  skulde  han  redde  de 
retfærdige  fra  Satan  og  djævlene.  Men  der  fandtes  jo  ingen 
retfærdig  paa  den  hele  jord!  I  det  punkt  var  Paulus  — 
hellenisten  fra  Tarsus  —  fuldstændig  uenig  med  sine  jø* 
diske  rabbinske  autoriteter. 

Disse  vanskelige  tanker  har  Paulus  grublet  over  og 
kjæmpet  med  uavladelig,  atter  og  atter;  det  gjaldt  jo  selve 
livet.  Skulde  det  allikevel  være  tænkelig  at  Kristus,  for* 
inden  han  kom  i  sin  herlighet,  først  maatte  komme  som 
menneske  og  lide  og  dø?  Fordi  der  ellers  ingen  vilde 
bli  for  ham  at  redde,  naar  han  kom  med  alle  sine  hellige. 

1  1  Thes.  3,13;  2  Thes.  1,7. 

2  Kombination  av  1  Mos.  15,13  og  Ps.  90,15;  se  ovenf.,  s.  128,  a.  5. 
—  Angaaende  det  kompromis  som  ligger  til  grund  for  «chiliasmen»,  se 
ovenf.,  s.  119. 

8  4  Ezra  7,28  ff. 
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De  ældste  kristne,  lysende  av  fred  og  glæde,  har  tvunget 
ham  til  alvorlig  at  overveie  denne  mulighet. 

Paa  hvad  maate  skulde  da  Kristi  menne skev •or den  og 
død  kunne  tænkes  at  gjøre  det  mulig  for  menneskene  at 
bli  retfærdige?  At  Paulus  fandt  løsningen  paa  dette  pro* 
blem,  som  han  saa  intenst  hadde  beskjæftiget  sig  med;  at 
denne  løsning,  som  saa  ofte  i  lignende  tilfælde,  og  som 
det  igrunden  ligger  i  sakens  natur,  stod  for  ham  paa 
mindre  end  et  sekund;1  og  at  denne  løsning,  som  reddet 
hans  liv  i  evig  forstand,  at  den  overvældet  ham  og  til  en 
begyndelse  gjorde  ham  sansesløs,  —  det  var  det  som  hændte 
ved  Damaskus.  Finder  nogen  denne  forklaring  utilstræk* 
kelig,  og  vil  han  karakterisere  begivenheten  som  saakaldt 
«overnaturlig»,  —  saa  gjerne  for  mig.  Hvor  der  paa  aan* 
dens,  og  altsaa  ogsaa  paa  religionernes  omraade  skapes 
noget  nyt,  staar  vi  altid  overfor  et  mysterium.  Men  det 
fritar  os  ikke  for  saa  langt  vi  kan  at  anvende  vor  forstand. 
De  som  dægger  for  sin  «formørkede  forstand»,  de  kan  jo 
holde  sig  væk. 

Det  kan  ikke  her  være  vor  opgave  utførlig  at  utvikle 
Paulus'  kristelige  kristologi;  det  faar  overlates  til  den  ny* 
testamentlige  teologi.  Dens  centrale  punkt  er,  som  bekjendt, 
Kristi  kors.  Det  er  hvad  Paulus  interesserer  sig  for;  alt 
andet  av  Jesu  liv  er  ham  i  forhold  dertil  likegyldig.  Der* 
for  kunde  heller  ingen  lære  ham  noget,  han  trængte  ingen 
undervisning. 

Paa  korset  har  Kristus,  i  skikkelse  av  Jesus,  forløst 
menneskene  og  forsonet  dem  med  Gud.  Forløsningen 
(eller  befrielsen)  forestiller  Paulus  sig  paa  en  høist  eien* 
dommelig  maate.  Idet  Guds  søn  kommer  til  verden  i  syn* 
dig  kjøds  lignelse,  og  idet  han  saa  hænges  paa  korset  og 
dræpes,  er  det  i  virkeligheten  ikke  selve  det  guddomme* 
lige  væsen  som  tilintetgjøres  —  han  vender  tilbake  til  sin 
himmel  — ,  men  det  er  det  syndekjød  han  ved  sin  menne* 

1  Jfr.  Arne  Lochen:  Digtning  og  videnskap  (1913)  132  ff.  (avhancU 
lingen  «Intuition»). 
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sketilblivelse  har  iført  sig.  Og  da  nu  alt  hvad  et  guddom? 
melig  væsen  gjør,  har  principiel  betydning,  saa  kan  ogsaa 
vi  mennesker  faa  vort  syndekjød  korsfæstet  og  derved  til* 
intetgjort,  saafremt  vi  gjennem  daaben  indgaar  i  en  mystisk 
forening  med  Kristus  Jesus.  Derved  blir  vi  altsaa  befriet 
for  den  éne  av  vore  tre  fiender,  «kjødet».  —  Men  samti* 
dig  blir  vi  paa  den  maate  befriet  for  den  anden  fiende, 
loven,  som  jo  netop  piner  os  derved  at  den  vækker  og 
egger  synden  i  vort  «kjød».  —  Og  endelig  blir  vi  herved 
fri,  ialfald  delvis,  for  den  tredje  fiende,  aandemagterne,  hvis 
pinemiddel  loven  var.  Derfor  sier  Paulus  uttrykkelig  at 
disse  aandemagter  —  han  kalder  dem  «denne  æons  herrer» 
—  ikke  visste  at  Jesus  var  den  samme  som  Kristus;  for 
hadde  de  det  visst,  saa  hadde  de  ikke  korsfæstet  ham;  ti 
derved  opnaadde  de  jo  i  virkeligheten  intet  andet  end  at 
tilintetgjøre  sit  eget  magtomraade,  «kjødet». 1  Dog  maa 
man  stadig  ta  sig  iagt  for  disse  onde  aander  og  djævler, 
som  søker  enhver  leilighet  til  at  skade.  Fuldstændig 
uskadeliggjort  blir  de  først  naar  Kristus  kommer  for  anden 
gang;  —  som  vi  vet,  var  Paulus  overbevist  om  at  det  vilde 
ske  i  den  aller  nærmeste  fremtid. 

Foruten  at  befri  menneskene  for  deres  fiender  har  Kri* 
stus  Jesus  paa  korset  ogsaa  forsonet  dem  med  Gud.  Rab* 
binerne  lærte  at  der  blandt  de  avdøde  fædre  fandtes  ret* 
færdige,  hvis  overskud  av  fortjenstlige  handlinger  kunde 
komme  efterslegten  til  gode.2    Paulus,  som  ikke  i  noget 

1  1  Kor.  2,8;  jfr.  Rom.  8,3;  Kol.  2,15. 

2  Læren  om  zåkut  'åbot  «fædrenes  fortjeneste».  Da  Salomo 
hadde  syndet,  maatte  han  motta  alt  som  en  følge  av  fædrenes  fortje* 
nester,  mens  han  tidligere  hadde  kunnet  stole  paa  sine  egne;  Kohelet 
rabba  til  1,1.  Ordene  i  Høis.  1,5:  «Sort  er  jeg  og  (dog)  yndig»  blir 
Shir  rabba  forklaret  saaledes  at  det  er  Israel  som  sier:  «Sort  er  jeg 
paa  grund  av  mine  egne  gjerninger,  men  yndig  paa  grund  av  mine 
fædres  gjerninger.»  Som  dem  hvis  overskud  av  fortjenester  man  kunde 
gjøre  regning  paa,  tænkte  man  navnlig  paa  Abraham,  Isak,  Jakob, 
Moses,  Josua,  David,  Hizkijja,  Ezra,  Hillel,  Rabban  Johanan,  R.  Sakkai, 
R.  Meir;  Vajjikra  rabba  2. 
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menneske  saå  en  retfærdig,  overførte  idéen  om  den  sted* 
fovtvædende  lidelse,  som  allerede  Deuterojesaja  kj ender, 1 
paa  Kristus;  ved  sin  lidelse  og  død  hadde  han  gjort  fyl* 
dest  for  menneskenes  synd.  Overfor  Gud  var  Kristi  død 
en  forsoningsdød ;  Kristus  det  store  sonoffer. 2 

6.  Ved  denne  sin  kristologi  har  Paulus  gjort  det  mu* 
Hg  for  kristendommen  at  bli  verdensreligion.  Forsaavidt 
følte  han  sig  med  rette  overlegen  over  urapostlerne,  disse 
ulærde  lægprædikanter,  disse,  trods  alt,  jordbundne  jøder, 
hvis  kristologiske  forestillingers  utgangspunkt  ikke  som 
Paulus'  var  den  himmelske  Kristus,  men  den  jordiske 
Messias.  Mens  Paulus'  tanker  bevæget  sig  fra  himlen  ned 
mot  jorden  for  dér  at  gripe  Jesus  og  føie  ham  som  slut* 
stenen  ind  i  et  system,  skapt  av  en  tænker,  saa  bevæget 
apostlernes  tanker  sig  fra  jorden  opad,  og  det  var  som  om 
jordklumpene  endnu  hang  ved  dem.  Drømmene  om  den 
jødiske  Messias,  som  skulde  gjenreise  Israels  rike,  omgjær* 
det  av  loven,  med  hedningerne  kun  som  et  appendix,  sat 
dem  fremdeles  i  hodet.  Men  endnu  forinden  de  hadde 
gnidd  søvnen  av  øinene,  ropte  Paulus  ut  over  hele  verden: 
«Her  er  ikke  jøde  eller  græker,  her  er  ikke  træl  eller  fri, 
her  er  ikke  mand  og  kvinde;  ti  I  er  alle  én  i  Kristus 
Jesus  I» 3 

Den  paulinske  kristologi,  saadan  som  den  blev  til  i  hin 
skjæbnesvangre  stund  utenfor  Damaskus,  fik  saaledes  ver* 

1  Jfr.  Jes.  53,11  med  Rom.  5,19.  -  Rabbinerne  lærte  at  de  retfær* 
dige  ikke  alene  kan  gaa  i  forbøn  for  sit  folk,  men  ogsaa  lide  til  beste 
for  det.  Patriarkernes  lidelser  kom  Israel  til  gode,  Shemot  rabba  44; 
likesaa  Ijobs  lidelser,  smst.  21.  Ja,  de  retfærdige  kan  gi  sit  liv  som 
sonoffer  for  folket:  «De  retfærdiges  død  soner»  (mitat  saddikim 
mckappæræt),  Tanhuma  Ahare  mot  7.  Saaledes  er  f.  ex.  Isaks  ofring 
at  betragte  som  et  sonoffer,  der  kommer  folket  til  gode.  For  egne 
synder  trænger  de  retfærdige  jo  ikke,  ialfald  ikke  helt  ut,  sit  liv  som 
soning.    Jfr.  F.  Weber:  Jud.  Theol.2  327  f. 

2  Rom.  3,25;  5,9;  2  Kor.  5,21;  Kol.  1,20.22. 

3  Gal.  3,28. 
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denshistorisk  betydning.  Den  talte  et  sprog  som  den  sanv 
tidige  menneskehet  kunde  forståa,  —  denne  menneskehet 
fra  hvem  offerrøken  steg  op  i  gudernes  næser,  mens  ofre* 
nes  blod  smurtes  paa  gudernes  altre.  Den  bar  frem  en 
kostelig  skat,  denne  kristologi ;  den  bar  frem  Jesu  evan? 
gelium  om  Guds  kjærlighet.  Men  fordi  om  dette  evan? 
gelium,  for  at  kunne  gripes  og  tilegnes  av  datidens  verden, 
maatte  forkyndes  paa  den  paulinske  kristologis  sprog,  er 
det  derfor  saa  selvsagt  at  dette  sprog  ogsaa  passer  og  er 
forstaaelig  for  vor  tid?  Sprogene  ændres  jo  efterhaanden. 
Og  det  er  dog  ganske  bemerkelsesværdig  at  han  som  var 
større  end  Paulus,  og  hvis  apostel  Paulus  sa  sig  at  være, 
—  at  han,  i  likhet  med  de  store  profeter,  gjentagende  for? 
kyndte  at  Gud  «har  behag  i  barmhjertighet,  og  ikke  i 
offer». 1  Likeledes  er  det  vel  værd  at  lægge  merke  til  at 
den  paulinske  forsoningslære  er  ukjendt  i  de  synoptiske 
evangelier. 2 

Og  hvorom  alting  er,  saa  skal  det  ikke  oversees  at  endog 
Paulus,  som  knyttet  haabet  om  delagtighet  i  Guds  kjær* 
lighet  til  froen  paa  Jesu  forsoningsdød,  han  ender  sin  udø= 
delige  hymne3  med  at  nævne  disse  tre:  tro,  haab  og  kjær* 
lighet;  «men  —  sier  han  —  størst  blandt  dem  er  kjærlig* 
heten». 

1  Matth.  9,13;  12,7. 

2  Matth.  20,28  (Mark.  10,45)  og  Matth.  26,28  er  ikke  oprindelige 
bestanddele  av  evangelierne. 

3  1  Kor.  13. 


V.  SAKRAMENTER 


A.  DAAB 

1.  I  Tertullians  skrift  De  baptismo ,den  første  monografi 
over  daaben,  findes  der  om  det  ved  daaben  anvendte  vand 
som  saadant  en  særdeles  bemerkelsesværdig  notis.  Mens 
vz,  som  bekjendt,  paa  det  spørsmaal:  «Hvorledes  kan  vand 
utrette  saa  store  ting?»  er  oplært  til  at  avlevere  et  svar  der 
begynder  saa:  «Vand  kan  vistnok  ikke  utrette  det,»  —  saa 
fremhæver  tvert  imot  Tertullian  våndets  betydning.  Våndet 
er,  efter  hans  mening,  ikke  alene  verdens  ældste,  men  ogsaa 
dens  værdifuldeste  element.  Ti  Guds  aand  ruget  i  begyn* 
deisen  over  våndet;  og  derved  blev  ikke  blot  våndet  selv 
helliget,  men  det  fik  ogsaa  evnen  til  at  hellige  det  som  kom 
i  berøring  med  det. 1  —  En  lignende  opfatning  gjøres  gjæl* 
dende  i  de  clementinske  homilier  og  recognitioner. 2 

Denne  betragtning  av  våndet  som  et  hellig  og  helli* 
gende  rensende  element  er  nu  imidlertid  ikke  eiendommen 
lig  for  disse  kristelige  forfattere,  men  gjenfindes  i  tro  og 
kultus  hos  nærsagt  alle  folk. 3 

1  Habes,  homo,  imprimis,  aetatem  venerari  aquarum,  quod  antiqua 
substantia;  dehinc  dignationem  quod  divini  spiritus  sedes,  gratior  scilicet 
ceteris  tune  elementis  .  .  .  Sanctum  autem  utique  super  sanctum  fevebatuv 
et  ab  eo,  quod  superferebatuv,  id  quod  fevebat  sanctitatem  mutuabatur 
quoniam  subiecta  quaeque  matevia  eius,  quae  desuper  imminet,  qualitatem 
vapiat  necesse  est  .  .  Ita  de  sancto  sanctificata  natura  aquavum  et  ipsa 
sanctificare  concepit.    De  bapt.  3  f. 

2  Hom.  11;  jfr.  Recogn.  6. 

3  Adskillig  materiale  findes  samlet  i  en  avhandl.  av  I.  Scheftelowitz 
«Die  Sundentilgung  durch  Wasser»  (Arch.  f.  Rel.wiss.  XVII  [1914] 

353  ff.). 
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Som  alle  andre  semiter  visste  ogsaa  israeliterne  at  gud* 
dommelige  væsener  har  eller  kan  ha  tilhold,  ikke  alene  i 
stene  og  trær,  men  ogsaa  i  vand.  Saaledes  gjaldt  to  kils 
der  ved  Jerusalem,  Rogel  og  Gihon,  for  hellige ; 1  og  like* 
ledes  berodde  Lahai  Rois,  Beershebas  og  Kadesh'  hellig* 
het  paa  de  derværende  hellige  kilder  eller  brønde. 2  Over* 
ensstemmende  med  disse  gamle  forestillinger  finder  vi  nu 
i  Pentateukens  Presteskrift  forordninger  ifølge  hvilke  kilde* 
vand,  sammen  med  endel  forunderlige  ingredienser,  skal 
komme  til  anvendelse  ved  renselsen  av  en  spedalsk,  eller 
ved  renselsen  av  en  som  er  blit  uren  ved  at  komme  i  be* 
røring  med  et  lik. 3  Der  sies  om  dette  vand  at  det  —  vel 
at  merke  —  renser  ifra  synd.4  Sygdom  har  nemlig  sin 
aarsak  deri  at  dæmoner  har  trængt  sig  ind  i  kroppen  paa 
en.  Og  et  lignende  overfald  utsætter  man  sig  for  naar 
man  kommer  i  nærheten  av  et  lik;  ti  dér  vrimler  det  av 
dæmoner.  Men  den  som  har  dæmoner  i  sig,  han  er  syn* 
dig.  Idet  nu  det  hellige,  guddomsfyldte  vand  bringes  i 
berøring  med  ham  —  hvad  enten  han  bader  sig  i  det,  eller 
det  stænkes  paa  ham  — ,  fordriver  dette  vand  dæmonerne, 
og  renser  følgelig  vedkommende  for  synd. 

Ogsaa  perserne  kjender  bruken  av  vand  som  renselses* 
middel  i  denne  betydning. 5  Er  nogen  besat  av  en  djævel, 
blir  han  bestænket  med  vand  ovenfra  nedover.  Og  efter* 
som  våndet  trænger  frem,  løper  djævelen  fra  issen  ned 
mellem  øienbrynene,  ut  i  ørene,  ned  paa  skuldrene,  frem 

1  1.  Kong.  1,9.33. 

2  For  Det  nye  testaments  vedkommende  jfr.  Bethesda-dammen,  Joh. 
5,2  ff.  Om  samme  betragtning  blandt  nutidens  semiter  se  5.  /.  Curtiss : 
Ursemitische  Religion  im  Volksleben  des  heutigen  Orients  ( 1903)  94  f. 

3  3  Mos.  14,6;  4  Mos.  19,17. 

4  'hitte,  3  Mos   14,52;  4  Mos.  19,19;  jfr.  kippær. 

5  Som  renheten  (asha)  er  gudernes  element,  saa  er  urenheten  (akhti 
og  ayaozhdi)  djævlenes.  Saavel  inder  som  slaver  tænker  sig  gjødsel* 
hauger,  priveter  og  lign.  som  tilholdssteder  for  dæmonerne;  Cvooke: 
Popular  Religion  of  Northern  India2  I  293;  F.  S.  Krauss:  Slavische 
Volksforschungen  (1908)  71;  Scheftelowitz,  anf.  st.,  386. 
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paa  brystet,  bak  paa  ryggen  o.  s.  v.,  indtil  han  tilslut  farer 
ut  gjennem  tærne  paa  venstre  fot  «i  hui  og  hast,  som  et 
væmmelig  dyr,  med  knærne  fremad  og  halen  bakut». 1 

At  den  som  er  besat  av  dæmoner,  er  syndig,  og  at  om* 
vendt:  synd  skyldes  at  man  er  blit  besat,  men  at  dæmo* 
nerne  kan  fordrives  ved  hjælp  av  kilde  vand,  og  at  man 
altsaa  i  bokstavelig  forstand  kan  vaske  synden  av  sig,  det 
er  en  forestilling  som  heller  ikke  har  været  ukjendt  hos 
grækerne  og  romerne.2 

Dette  massive  syndsbegrep  og  denne  haandgripelige 
maate  at  fordrive  synden  paa,  som  nu  forbløffer  os,  har 
utvilsomt  spillet  en  rolle  ogsaa  ved  den  kristelige  daab. 
Og  at  hele  denne  forestillingskreds  inden  kristendommen 
har  hat  sit  tilhold  ikke  bare  hos  de  brede  lag,  men  ogsaa, 
mere  eller  mindre  bevisst,  blandt  teologerne,  derom  vid* 
ner  Tertullian  naar  han  i  det  tidligere  anførte  skrift,  hvor 
han  omhandler  daabens  syndsforlatende  virkning,  gjenta* 
gende  taler  om  «syndernes  avvaskning». 3  Hele  den  ældste 
kristenhet,  like  fra  den  nytestamentlige  tid  av,  visste  sig  jo 
paa  alle  kanter  omgit  av  talløse  onde  aander,  og  var  like* 
ledes  fuldt  paa  det  rene  med  at  synd  og  djævelskap  stod 
i  en  inderlig  forbindelse  med  hinanden.4  Det  kan  følge* 
lig  ikke  paa  nogen  maate  undre  os  naar  vi  ser  den  kriste* 
lige  daab  anta  karakter  av  en  djævleutdrivelse,  en  exor= 
cisme.  Man  møter  frem  til  daaben  med  et  hjerte  «fuldt  av 
avgudsdyrkelse,  en  bolig  for  dæmonerne»;5  naar  man  er 
døpt,  har  man  faat  et  hjerte  som  er  Guds  tempel.  Hvor 

1  Vendidad  8,35-71. 

2  Jfr.  Ovids  harcellas  (Fasti  2,45): 

Ah  nimium  f  adles,  qui  tvistia  crimina  caedis 
Fluminea  tolli  posse  putatis  aqua  I 

3  Ablutio  delictorum,  De  bapt.  6,  jfr.  1  og  4.  Jfr.  Augustin,  Epi* 
stolae  185,43:  non  baptizas,  ut  abluas  a  peccatis?  Cyprianus,  Epist. 
75,17:  per  baptismi  sacramentum  sordes  veteris  hominis  abluere;  Damasi 
carmina  101,5:  ablue  fonte  sacro  veteris  contagia  vitae. 

4  Se  f.  ex.  Barnab.  2,10;  2  Clem.  18,2;  Matth.  4,1  ff.;  1  Pet  5,8; 
Efes.  6,12;  4,27;  Joh.  13,2.27;  Ap.  Gj.  5,3;  jfr.  ovenf.,  s.  79. 

5  plérés  eiddlolatreias  kai  oikos  daimomon,  Barnab.  16,7. 
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de  onde  aander  har  været  tilhuse,  dér  tar  nu  Guds  aand 
bolig. 

2.  Denne  forandring  er  saa  stor  at  den  for  vedkom* 
mende  menneske  betegner  intet  mindre  end  en  gjenfødelse 
til  et  nyt  liv.  Saaledes  fremstiller  da  ogsaa  Tertullian  — 
overensstemmende  med  sin  samtid  —  som  daabens  virk* 
ninger  foruten  syndsforlatelse  tillike  mottagelse  av  den 
Helligaand  og  gjenfødelse. 1 

Forsaavidt  nu  —  efter  antydningen  hos  Tertullian  og  i 
de  clementinske  skrifter  —  ogsaa  paa  dette  punkt,  med  hen* 
syn  til  gjenfødelsen,  meddelelsen  av  nyt  liv,  daabsvandet 
som  saadant  kommer  i  betragtning,  befinder  vi  os  ogsaa 
her  overfor  en  forestilling  som  vi  gjenfinder  andetsteds. 
Navnlig  vil  jeg  da  henvise  til  den  babyloniske  religion. 
Her  spiller  våndet,  det  «levende»,  d.  v.  s.  rindende  vand, 
en  betydelig  rolle,  især  i  tilslutning  til  dyrkelsen  av  guden 
Ea,  hvis  rike  er  «oceanet»  (apsu),  d.  e.  himmeloceanet,  men 
dernæst  ogsaa  det  store  ferskvandsreservoir  under  jorden, 
underverdenens  vande,  hvorfra  man  trodde  at  kilder 
og  floder  fik  sin  tilførsel. 2  Dette  vand  finier  nu  ogsaa 
hos  babylonerne  —  likedan  som  hos  de  tidligere  nævnte 
tolk  —  anvendelse  til  at  utdrive  dæmoner  og  derved 
rense  fra  synd. 3  Men  det  spiller  desuten  en  rolle  i 
den  babyloniske  mytologi,  hvor  det  omtales  som  eiende 
evne  til  at  meddele  nyt  liv.  Nede  i  dødsriket  blir  gud* 
inden  Ishtar  bestænket  med  «livets  vand», 4  og  kan  som 
følge  derav  vende  tilbake  til  de  levende  igjen.  Og  paa 
samme  maate  blir  guden  Tammuz,  efterat  han  er  død, 
vasket  med   dette  vand  og  derved  kaldt  tilbake  til  livet. 

1  Adv.  Marc.  I,  28:  remissio  delictorum  (absolutio  mortis),  regene= 
ratio  hominis,  consecutio  sp.  scti. 

2  Jfr.  ovenf.,  s.  169,  a.  2. 

3  F.  ex.  Maklu*serien  VII  102.115  ff.:  «Dit  hexeri  skal  Ea  bryte  og 
tvætte  av  med  vand.»  «Med  rent  kildevand  fra  Eridu  (se  ovenf.,  s. 
167,  a.  6)  har  jeg  renset  mit  legeme:  alt  ondt,  al  synd  som  er  i  mit 
legeme,  i  mit  kjød,  i  mine  lemmer.» 

4  (ilu)  I)t)tar  me  baldti  isludjfti,  IV  R.  31  («Ishtars  nedfart»),  revers  1.  38. 
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Ved  de  aarlige  Tammuz*fester  blev  denne  gjenfødelse  dra* 
matisk  fremstillet  paa  den  maate  at  man  heldte  vand  over 
gudens  billedstøtte. 1 

3.  I  denne  forbindelse  maa  nu  særskilt  omhandles  den 
høist  eiendommelige  maate  hvorpaa  apostelen  Paulus  fore* 
stiller  sig  daabens  syndsbefriende  og  gjenfødende  virkning. 
For  Paulus  har,  som  vi  har  hørt,  Jesu  korsfæstelse  den 
betydning  at  paa  korset  det  syndekjød  blev  tilintetgjort 
som  den  himmelske  Kristus  iførte  sig  dengang  han  i  Jesus 
blev  menneske. 2  Alle  vi  mennesker  fødes  med  syndekjød 
(sarx);  derinde  slumrer  synden,  som  blir  vækket  op  og 
tirret  av  loven  med  alle  dens  bud  og  forbud;  dette  «kjød» 
er  derfor  ogsaa  de  onde  aandemagters  egentlige  magtom* 
raade.  Det  gjælder  altsaa  for  os  mennesker  for  enhver  pris 
at  bli  kvit  dette  syndekjød.  Men  hvordan  skal  det  ske? 
Jo,  svarer  Paulus,  det  kan  ske  gjennem  daaben.  I  det  6. 
kap.  av  Romerbrevet,  hvor  han  nærmere  utvikler  sin  me* 
ning,  bruker  han  et  uttryk  som  almindeligvis  gjengis  saa: 
«vi  blev  døpt  til  Kristus  Jesus»;  men  egentlig  staar  der: 
«vi  blev  døpt  ind  i  K.  J.»3  Og  vel  at  merke:  dette  maa 
man  opfatte  ordlydende;  gjør  man  ikke  det,  saa  viser  det 
at  man  ikke  har  forstaat  hverken  Paulus'  kristologi  eller 
hans  antropologi.  Naar  man  dukker  under  i  daabsvandet 
og  forsvinder,  minder  det  om  en  begravelse;  naar  man 
igjen  dukker  frem  derifra,  minder  det  om  en  opstandelse. 
Men  dette  er  for  Paulus  ikke  symbol,  men  den  fuldeste 
realitet.  Idet  man  døpes,  kommer  man  i  bokstavelig  for* 
stand  ind  i  den  paa  korset  hængende  Kristus  Jesus.  Og 
paa  den  maate  faar  man,  i  bokstavelig  forstand,  sit  synde* 
kjød  korsfæstet  og  tilintetgjort  sammen  med  hans  kjød. 
Paa  den  maate  blir  man  fri;  man  blir  et  nyt  menneske, 

1  Smst.  1.  47  ff.  Jfr.  Adonissfesterne ;  «han  som  vi  kalder  Adonis, 
heter  i  det  hebraiske  og  syriske  sprog  Tammuz»,  Hieron.  til  Hezek.  8,14. 

2  Se  ovenf.,  s.  182  f. 

3  ebaptisthémen  eis  Christon  Iésoun,  Rom.  6,3. 
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som  kan  begynde  et  nyt  liv,  der  ikke  længer  med  nød* 
vendighet  er  behersket  av  synden.  Paulus  lærer  altsaa  ikke 
at  «daaben  betegner  at  det  gamle  menneske  i  os  skal  druk* 
nes  ved  daglig  anger  og  bod  og  dø  med  alle  synder  og 
onde  begjærligheter».  1  For  Paulus  betegner  ikke  daaben 
noget,  med  den  er  noget, 2  nemlig  korsfæstelsen  paa  Gol* 
gotha  av  vort  syndekjød.  At  vi  vanskelig  kan  tænke  os 
dette,  er  jo  ikke  det  samme  som  at  Paulus  ikke  kan  ha 
tænkt  sig  det;  og  det  behøver  heller  ikke,  saavidt  jeg  kan 
skjønne,  at  avholde  os  fra  at  beundre  Paulus'  opfatning 
som  en  stor  tankedaad. 

Og  denne  vor  beundring  forringes  selvfølgelig  ikke  i 
minste  maate  fordi  om  vi  ogsaa  andetsteds  i  religionernes 
historie  finder  at  man  har  været  inde  paa  denne  tanke: 
gjennem  visse  sakramentale  handlinger  at  tilveiebringe  en 
saa  inderlig  forbindelse  mellem  menneskene  og  guddom* 
men  at  det  som  guddommen  lider  og  oplever,  det  erfarer 
og  oplever  eo  ipso  vedkommende  menneske  med  hvem  den 
sakramentale  handling  blir  foretat.  Den  ægyptiske  gud 
Osiris  blev  dræpt  av  den  ægyptiske  djævel  Set  (Tyfon); 
men  ved  hjælp  av  visse  ceremonier  lykkedes  det  Osiris' 
søn  Horus  at  gjøre  ham  levende  igjen.  Man  fandt  nu  paa, 
naar  en  ægypter  døde,  at  betragte  ham  som  Osiris,  man 
kaldte  ham  likefrem  «Osiris». 3  Og  paa  begravelsesdagen 
foretok  en  eller  flere  prester  med  mumien  de  samme  hem* 
melighetsfulde  ceremonier  som  i  sin  tid  kom  til  anvendelse 
paa  Osiris.  Som  følge  av  denne  handling, 4  som  lignet  en 
daab  derved  at  mumien  blev  behandlet  med  vand,  kom 
efter  ægypternes  mening  den  døde  tillive  igjen.  Rigtignok 
tilhørte  han  herefter  det  hinsidige;  men  dér  kunde  han 
baade  gaa,  se,  høre,  tale,  spise  o.  s.  v.    Saaledes  opnaadde 

1  Pontoppidans  «Forklaring». 

2  Jfr.  W.  HeitmUller:    Taufe  u.  Abendmahl  bei  Paulus  (1903)  22. 

3  Jfr.  det  i  den  ægyptiske  «Dødsbok»  saa  hyppige  uttryk  «Osiris 
den  avdøde»  (f.  ex.  kk.  2.  3.  6.  7.  9.  10). 

4  Se  nærmere  i  Schiaparelli :  Il  Libro  dei  funerali  degli  antichi 
Egiziani ;  jfr.  J.  Lieblein:  Gammelægyptisk  religion  III  (1885)  94  ff. 
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man  gjennem  en  sakramental  handling  at  bibringe  den  av* 
døde  nyt  liv,  idet  man  bragte  ham  i  en  mysteriøs  forbin* 
deise  med  den  døde,  men  efter  døden  levendegjorte  gud. 
—  Berøringspunkterne  mellem  denne  ældgamle  ægyptiske 
«gjenfødelse»  og  den  paulinske  opfatning  av  daabens  vir* 
kemaate  er  jo,  trods  al  forskjel  i  det  enkelte,  iøinefaldende.  1 

4.  Vi  har  hittil  omhandlet  daaben  som  en  akt  hvorved 
våndet  spiller  en  fremtrædende  rolle;  og  vi  har  søkt  at 
gjøre  det  forstaaelig  at  religionshistorisk  set  kan  daaben 
allerede  paa  grund  av  den  kvalitet  der  tilligger  våndet  som 
saadant,  betragtes  som  en  syndsforlatende  (eller  egentlig: 
en  syndsfordrivende)  og  en  gjenfødende  handling.  Som 
bekjendt  hører  der  nu  imidlertid  et  andet  moment  til,  som 
maa  være  tilstede  foråt  den  angjældende  handling  kan  bli 
en  virkelig  daab  i  kristelig  forstand.  I  den  saakaldte  daabs* 
befaling  i  siste  kap.  av  Matthæus^evangeliet  heter  det  jo: 
«Gjør  alle  folkeslag  til  discipler,  idet  I  døper  dem  til  (eller: 
ind  i)  Faderens  og  Sønnens  og  den  Helligaands  navn.»2 
Der  brukes  her  uttrykket  baptizein  eis  to  onoma;3  andre 
steder  i  Det  nye  testament  læses  der  baptizein  epi  eller 
en  tdi  onomati, 4  hvorved  uttrykkes  at  daabshandlingen 
foregaar  under  nævnelse,  under  utropning  av  Jesu,  resp. 
Faderens,  Sønnens  og  den  Helligaands  navn.  Hvad  vil  nu 
dette  si?  Spørsmaalet  er  kanske  ikke  saa  overflødig  som 
det  kan  synes.  Ihvertfald  tør  det  ha  sin  interesse  at  fæste 
opmerksomheten  ved  det  religionshistoriske  fænomen  som 
her  foreligger. 5 

1  Man  sammenligne  endvidere  et  uttryk  om  den  avdøde  som  dette 
(i  Pyramidestexterne):  «Han  begir  sig  til  himlens  østre  rand,  til  det 
sted  hvor  guderne  fødes ;  og  hvor  han  fødes,  fornyes,  forynges  sammen 
med  dem.»    Jfr.  yderligere  min  bok  «Hvad  jorden  gjemte»  161  ff. 

2  Dette  betegner  egentlig  en  utvidelse  av  den  ældste  praxis;  i  den 
ældste  tid  (ja,  av  og  til  endnu  i  3.  og  4.  aarh.)  døpte  man  til  Jesu 
navn,  siden  (fra  slutn.  av  1.  aarh.)  til  det  tredobbelte  navn. 

3  Matth.  28,19;  Ap.  Gj.  8,16;  19,5;  1  Kor.  1,13.15. 

4  Ap.  Gj.  2,38;  10,48. 

5  Jfr.  W.  Heitmuller:  «lm  Nåmen  Jesu». 
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Navnetroen  og  navnepraxisen  er  nemlig  langtifra  utelukk 
kende  kristelig;  den  er  urgammel  og  international.  Den 
findes  f.  ex.  allerede  i  det  gamle  Ægypten.  En  av  de  dele 
hvorav  ægypterne  tænkte  sig  mennesket  sammensat,  var 
netop  «navnet»  («ran»). 1  Saa  langt  fra  at  være  noget  til* 
fældig  og  forholdsvis  likegyldig,  saadan  som  vore  navne 
jo  er,  utgjorde  det  ægyptiske  navn  en  overordentlig  vigtig 
del  av  den  hvis  navn  det  var.  Navnet  var  likesom  extrak* 
ten  av  hans  væsen,  hans  inderste  oprindelige  «jeg».  Fik 
derfor  en  dæmon  fat  paa  et  menneskes  navn,  eller  et  menne* 
ske  fat  paa  en  dæmons  navn,  saa  hadde  han  samtidig  faat 
vedkommende  menneske  eller  dæmon  i  sin  magt.  De  for* 
skjellige  guder  hadde  jo  alment  kjendte  navne,  f.  ex.  Re, 
Horus,  Osiris,  Ptah.  Men  sit  egentlige  navn,  det  som  rum* 
met  deres  væsen  og  deres  magt,  det  hemmeligholdt  de  av 
den  netop  nævnte  grund  paa  det  omhyggeligste,  ogsaa  for 
hverandre  indbyrdes. 2  Saaledes  sier  ved  en  leilighet  guden 
Re:  «Min  far  og  min  mor  har  sagt  mig  mit  navn.  Og 
fra  min  fødsel  av  forblev  det  skjult  i  mit  legeme,  foråt 
ikke  nogen  trolmand  skulde  faa  troldomsmagt  over  mig.»3 
I  det  hinsidige  liv  forestod  der  ægypteren  en  lang  og  fare* 
fuld  vandring  inden  han  naadde  frem  til  Osiris'  rike;  fæle 
uhyrer  søkte  at  spærre  ham  veien;  men  han  kunde  for* 
tælle  dem  at  han  visste  hvad  de  hette,  og  at  han  altsaa 
hadde  dem  i  sin  magt.  Ja,  endog  dommerne  ved  Osiris' 
domstol,  som  skulde  avgjøre  hans  evige  skjæbne,  maatte 
tildømme  ham  saligheten;  for  han  kjendte  deres  navne.4 

Søker  vi  fra  Ægypten  hen  til  Babylonien,  vil  vi  finde 
at  ogsaa  dér  i  gammel  tid  navnetroen  spiller  en  fremtræ* 
dende  rolle.  Ogsaa  babyloneren  visste  sig  omringet  av 
talløse    dæmoner;    men    ved   hjælp  av  gudernes  hellige 

1  rn,  koptisk  ran. 

2  Se  min  avhandl.  «Det  magiske  element  i  den  ægyptiske  religion», 
Norsk  teol.  Tidsskr.  1902. 

3  Sagnet  om  Re  og  Isis  (Pleyte  og  Rossi;  Pap.  de  Turin,  pl.  31. 
77.  131  ff.). 

4  Dødsboken  125. 

13       Wilhelm  Schencke :    Da  kristendommen  blev  skapt. 
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navne  kunde  han  holde  sig  dem  fra  livet. 1  Særlig  stor 
magt  indebar  det  hemmelige  navn2  som  alene  Ea,  «vis* 
dommens  herre»3,  kj endte;  for  det  maatte  alt  i  himlen,  paa 
jorden  og  i  dødsriket  bøie  sig. 

I  denne  forbindelse  er  det  av  interesse  ogsaa  at  peke 
paa  den  i  det  sydlige  eller  sydøstlige  Babylonien  endnu 
existerende  mandæiske4  sekt.  Den  har  nemlig  sammen* 
hæng  med  den  gamle  babyloniske  religion. 5  Midtpunktet 
i  dens  kultus  er  daaben.  Og  det  bemerkelsesværdige  er 
nu  at  ved  denne  mandæiske,  av  kristendommen  uavhæn* 
gige  daabshandling6  blir  hellige  navne  nævnt  eller  utropt 
over  daabskandidaten,  ganske  paa  samme  maate  som  til* 
fældet  var  ved  den  ældste  kristelige  daab. 

Ogsaa  i  pavsismen  indtar  navnetroen  en  dominerende 
plass.  I  Ormuzd  Yasht7  henvender  Zarathustra  sig  til 
Ahura  Mazda  med  bøn  om  at  han  vil  si  ham  sit  navn 
(altsaa  sit  hemmelige,  sit  egentlige,  gudens  magt  og  væsen 
rummende  navn),  foråt  han  ved  hjælp  derav  kan  knuse 
dæmonerne  og  sine  fiender.  Ahura  Mazda  meddeler  ham 
da  tyve  navne  og  sier  til  ham:  «Disse  navne  vil  tjene  dig 
som  et  panser  fortil  og  et  panser  baktil  imot  alle  usynlige  og 
onde  væsener,  og  imot  den  onde  Angra  Mainyu,  som  er  fuld 
av  død.  Disse  navne  vil  være  om  dig  som  naar  tusen 
mennesker  staar  omkring  én  mand  for  at  beskytte  ham.» 

1  F.  ex.  Maklusserien  V  180  ff.:  «Jeg  besverger  eder  ved  Shamash, 
ved  Ea,  ved  Marduk  .  .  .» 

2  \{)um  ildni  vabuti,  «de  store  guders  navn»,  Ishtars  nedfart,  rev.  1.  17. 

3  bel  nimeki. 

4  Ogsaa  kaldt  «Johannesskristne»,  Chrétiens  de  Saint  Jean,  fordi 
nemlig  jvKri  m'sb'ri  (sLbå=seba  «dukke  ned,  dyppe;  døpe»),  d.  v.  s. 
døperen  Johannes,  staar  i  høi  anseelse  hos  dem;  men  i  virkeligheten 
har  de  intet  med  kristendommen  at  bestille. 

5  Saaledes  er  deres  gud  Manda  de  Hajjé  resp.  Hibil  Zivå  identisk 
med  Marduk. 

6  Den  er  høist  sandsynlig  en  fortsættelse  av  den  gamle  Ea?dyrkelse. 

7  Yasht^samlingen  i  Avesta  indeholder  anropelsen  (yasht)  av  de 
enkelte  guddomme  (mens  Yasna?avsnittet  henvender  sig  til  guderne 
under  ett). 
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Denne  navnetro  og  navnepraxis  fineler  vi  nu  har  for* 
plantet  sig  videre  til  den  ældste  kristendoms  umiddelbare 
omgivelser,  til  senjødedommen.  Mens  profeterne  og  psal* 
meforfatterne  forestillet  sig  Gud  som  den  stadig  nærvæ* 
rende  og  i  historien  umiddelbart  indgripende,  kunde  de 
senere  jøder  ikke  forene  denne  forestilling  med  de  sørge* 
lige  erfaringer  som  den  politiske  historie  og  de  sociale  for* 
hold  bibragte  dem.  De  fandt  ingen  anden  forklaring  end 
den  at  Gud  hadde  trukket  sig  tilbake  til  sin  himmel.  Han 
hadde  skapt  verden,  og  han  hadde  været  virksom  iblandt 
fædrene  i  længst  svundne  dage;  engang  skulde  han  ogsaa 
dømme  verden,  og  hitføre  den  nye  tingenes  orden.  Men  i 
mellemtiden  hadde  han  overlatt  regimentet  til  visse  aande* 
magter,  som  imidlertid  hadde  misbrukt  sin  myndighet. 1 
Saaledes  trængte  engle*  og  djævleforestillingerne  sig  ind, 
og  bidrog  nu  igjen  paa  sin  side  til  end  yderligere  at  fjerne 
Gud  ifra  verden. 

En  følge  herav  var  at  man  vænnet  sig  til  at  tale  om 
Gud  anderledes  end  før.  Man  betegnet  ham  nu  som:  den 
høieste2,  den  evige3,  den  hellige4,  kongernes  herre5,  guder* 
nes  gud6,  himlens  herre7,  den  himmelske  gud8.  Man  be* 
tegnet  ham  ogsaa  meget  ofte  gjennem  abstrakter;  mest 
brukelig  var  det  at  kalde  ham  «himlen»  eller  «himlene»,9 
—  en  sprogbruk  som  vi  finder  igjen  i  Matthæus*evangeliet, 
hvor  der  sies  «himlenes  rike  eller  regimente»  (basileia  ton 
ouranon)  istedetfor  og  i  betydning  av  «Guds  rike  eller 
regimente»  (basileia  tou  theou).10 

1  Jfr.  ovenf,  s.  172. 

-;  'illåjå,  'æljdn,  hypsistos,  f.  ex.  Dan.  4,14;  7,18;  2  Mak.  3,31. 

3  aidnios,  3  Mak.  6,12;  jfr.  he  "ålmå  «den  evig  levende»,  Dan.  4,31. 

4  hågios,  3  Mak.  2,21. 

5  mare  mal  k\n,  Dan.  2,47. 
f>  'el  'eftm,  Dan.  11,36. 

7  mare  )tymajjå,  kyrios  tou  ouranou,  Dan.  5,23;  Matth.  11,25. 

8  thebs  epourånios,  3  Mak.  6,28. 

f  len.  6,2:  «himmelsønnerne»  =  bne  haælohim,  1  Mos.  6,2  (Sept.: 
angeloi  tou  theou,  «Guds  engler»), 
10  Se  ovenf.,  s.  119,  a.  3. 
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Disse  omskrivende  betegnelser  fovtrængte  nu  efterhaan* 
den  Guds  egentlige  navn,  hans  nomen  proprium,  som 
var  Jahve,  jahvæ.  Saaledes  er  dette  navn  forsvundet  i  Ijobs 
Bok  og  i  Prædikeren ;  i  Daniels  Bok  findes  det  kun  i  bøn* 
nen  i  k.  9 1 ;  og  likeledes  er  det  næsten  helt  forsvundet  i 
den  2.  og  3.  psalmebok.  Det  var  imidlertid  især  uttalen 
av  dette  navn  som  litt  efter  litt  svandt,  ja  som  tilsist  blev 
likefrem  forbudt.  Mens  der  i  Pentateuken  staar:  «Den  som 
bespotter  Jahves  navn2,  skal  straffes  med  døden,»  saa  heter 
det  i  den  græsk^alexandrinske  oversættelse  (Sept.):  «Den 
som  uttaler  Herrens  navn3,  skal  etc.»  Som  man  vil  se,  er 
allerede  her  navnet  «Jahve»  ombyttet  med  betegnelsen 
«Herren»4.  Hvergang  man  nu  under  den  offentlige  guds* 
tjeneste  i  synagogen  ved  forelæsningen  av  den  hellige  text 
støtte  paa  navnet  «Jahve»,  læste  man  som  om  der  stod 
Adonai  «Herren». 5  Tilsist  blev  det  saa,  at  det  eneste  sted 
hvor  dette  navn  turde  uttales,  var  templet,  det  sted  hvorom 
Gud  selv  hadde  sagt  at  dér  vilde  han  la  sit  navn  bo.  Men 
selv  i  templet  maatte  dette  navn  kun  uttales  av  presterne 
naar  de  meddelte  den  aronitiske  velsignelse,  samt  av 
ypperstepresten  i  liturgien  paa  den  store  forsoningsdag. 

Følgen  av  hele  denne  utvikling  maatte  naturligvis  bli 
den  at  Guds  navn  —  eller  som  man  nu  simpelthen  sa: 
«navnet»6  —  kom  til  at  bli  betragtet  som  ganske  over* 
ordentlig  hellig  og  virkekraftig.    Det  var  saa  at  si  en  be* 

1  Et  stykke  som  er  senere  indføiet;  jfr.  v.  Gall:  Die  Einheitlich* 
keit  des  Buches  Daniel  (1895)  123  ff. 

2  nokeb  \i)em=jahvæ  3  Mos.  24,16. 
'A  onomåzon  to  onoma  kyriou. 

4  kyrios,  '  adonåj. 

5  Denne  jødiske  overtro  gaar  igjen  i  vore  kirke?bibler  den  dag 
idag.  Ti  paa  de  steder  hvor  der  i  kirke?bibelen  læses  «Herren»,  staar 
der  i  den  hebr.  text  «Jahve».  —  For  at  markere  den  ændrede  uttale 
forsynte  man  senere  konsonanterne  i  Jahve?navnet  med  vokalerne  i 
Adonai ;  og  frugten  av  denne  unaturlige  forbindelse  blev  saa  det  sprog* 
lige  misfoster  «Jehova»,  en  uttale  som  imidlertid  først  opkom  omkr. 
1520  e.  Kr.,  da  man  ikke  længer  var  opmerksorn  paa  hvordan  det  hele 
var  gaat  for  sig. 

6  Hebr.  ha\t))l)em,  aram.  \{ymå. 
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holder  hvori  noget  av  Guds  væsen  og  magt  fandtes  ned* 
lagt;  det  var  en  del  av  Gud  selv,  en  slags  Guds  dobbelt? 
gjænger. 1  Saaledes  blev  der  her  et  udmerket  tilknytnings* 
punkt  for  den  navnetro  vi  tidligere  har  møtt  hos  jødernes 
religiøse  omgivelser. 

Ikke  minst  i  den  rabbinske  litevatuv  ser  vi  denne  tro 
florere.  Jeg  skal  anføre  nogen  exempler. 2  —  Gud  har  skapt 
denne  og  den  tilkommende  verden  ved  hjælp  av  to  bok* 
staver  i  sit  navn,  nemlig  h  og  j. 3  —  Erkeengelen  Gabriel 
har  ogsaa  benyttet  sig  av  disse  bokstaver  og  opnaadd  gan* 
ske  respektable  ting.  Engang  da  han  overfor  Josef  op* 
traadte  som  sproglærer,  tok  han  et  av  gudsnavnets  bok* 
staver  og  føiet  til  sin  elevs  navn;  derved  blev  Josef  saa 
begavet  at  han  lærte  70  sprog  flydende,  paa  én  nat. 4  — 
Ogsaa  i  Davids  liv  spiller  gudsnavnet  en  rolle.  Da  han 
lot  grave  i  jorden  for  at  lægge  grundmuren  til  templet, 
grov  han  saa  dypt  at  han  kom  ned  til  havet  som  jorden 
hviler  paa.  Dette  underjordiske  hav  trængte  nu  frem  som 
i  syndflodens  dage  og  truet  med  at  oversvømme  jorden. 
Da  tok  David  en  sten,  skrev  Guds  navn  paa  den,  og 
kastet  den  i  bølgerne.  Da  blev  havet  forfærdet,  og  trak 
sig  skyndsomt  tilbake. 5  —  En  anden  gang,  da  filisteren 
Jishbi  hadde  slynget  David  op  i  luften,  og  det  saa  ut  som 
om  han  vilde  falde  bent  ned  paa  spissen  av  Jishbis  lanse 
—  denne  lansespiss  hvorom  der  i  Anden  Samuels*bok  staar 
at  dens  vegt  var  300  sekel  kobber  — ,  da  uttalte  Davids 

1  Ganske  paa  samme  maate  som  vi  i  Ægypten  finder  «navnet»  (rn) 
identificert  med  «dobbeltgjængeren»  (te). 

2  Jfr.  Wiinsche:  Der  babyl.  Talmud;  W.  Heitmiiller:  «lm  Nåmen 
Jesu». 

3  Menahot  29  b,  hvor  1  Mos.  2,4  læses:  bhe  bår  åm,  «med  He 
(konsonanten  h)  har  han  skapt  dem  (neml.  himmel  og  jord)»(!)  Wiinsche 
II  4,31.  Noget  lignende  i  den  kosmopoiia  som  er  indføiet  i  de  magi* 
ske  besvergelser  i  Leidenermuseets  pap.  J.  395:  idet  Gud  skuet  nedad 
mot  jorden,  sa  han:  Iao!  og  alt  fremstod  og  blev  til  ved  lyden,  1.  97  f. 
Jfr.  A.  Dieterich:  Abraxas  (1891)  19. 

4  Sota  36  b;  Wiinsche  II  i,  319. 

5  Makkot  lia;  Wiinsche  II  3,  387. 
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ven  Abishai  ben  Seruja  gudsnavnet,  og  strax  blev  David 
staaende  stille  i  luften;  siden,  da  der  ikke  længer  var  no* 
gen  fare  forhaanden,  uttalte  Abishai  navnet  nok  engang, 
og  David  dalte  smukt  og  lempelig  ned  paa  jorden  igjen.1 
—  En  noget  lignende  virkning  øvet  navnet  dengang  den 
store  trolmand  BiFam  paa  flugt  for  ypperstepresten  Pinhas 
ved  hjælp  av  sine  magiske  kunster  svang  sig  op  i  luften. 
Ypperstepresten,  der  som  saadan  visste  hvordan  det  store 
og  hellige  navn  rigtig  skulde  uttales,  sa  det  frem,  og  for 
saa  øieblikkelig  op  i  veiret  efter  Bilram.  En  anden  ypper* 
steprest,  Ismael  ben  Elisha,  for  ved  hjælp  av  dette  navn 
endog  helt  op  i  den  6.  himmel. 2  —  Efter  alt  dette  gjør  det 
mindre  indtryk  paa  os  naar  vi  hører  Rabbi  Eliezer  skryte 
av  at  han  ved  gudsnavnets  hjælp  kunde  fylde  et  helt  jorde 
med  agurker. 3  —  Derimot  kan  det  ha  sin  interesse  at  er* 
fare  at  navnetroen  av  den  senere  jødedom  er  sat  i  forbin* 
deise  ogsaa  med  Jesus.  Naar  Jesus  saå  sig  istand  til  at 
gjøre  saa  mange  tegn  og  underlige  gjerninger,  da  kom  det 
derav  at  han  hadde  listet  sig  ind  i  templets  allerhelligste 
og  stjaalet  Guds  navn.  For  at  bekjæmpe  ham  fik  ogsaa 
Judas,  med  øvrighetens  tilladelse,  anledning  til  at  faa  raa* 
dighet  over  «navnet»;  og  det  lykkedes  ham  saa  omsider 
at  overmande  Jesus  og  frarøve  ham  gudsnavnet,  som  Jesus 
hadde  skrevet  paa  en  seddel  og  puttet  ind  under  huden. 4 
Dette  mægtige  navn  finder  vi  nu  i  jødedommen  an* 
vendt  paa  samme  maate  som  vi  har  fundet  det  at  være 
tilfælde  med  gudsnavnene  i  Babylonien  og  Persien,  nem* 
lig  til  at  fordrive  de  onde  aander,  dæmonerne,  djævlene, 
som  der  jo  i  jødedommen  vrimlet  av  allevegne.  Var  no* 
gen  syk,  saa  vilde  jo  det  si  at  der  sat  djævler  i  kroppen 
paa  ham;  man  hvisket  da  gudsnavnet  ind  i  øret  paa  den 

1  Sanhedrin  95  a;  Wunsche  II  3,  178  f. 

2  Jfr.  Jellinek:  Bet  ha^midrasch  II  64. 
;i  Sanhedrin  68  a;  WUnsche  II  3,  117. 

4  Toledot  Jeshu  («das  verfluchte  Låster?Buchlein»,  Eisenmenger  : 
Entdecktes  Judentum  I  155  ff.  170  ff.)  6  ff. 
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syke,  i  haab  om  at  dæmonerne  rædselslagne  skulde  ta  flug* 
ten.  —  En  udmerket  forholdsregel  i  retning  av  at  beskytte 
sig  mot  alt  ondt  var  det  at  passe  paa  at  være  tilstede  un* 
der  gudstjenesten  naar  presterne  lyste  den  aronitiske  vel* 
signelse  over  menigheten:  «Jahve  velsigne  og  bevare  dig! 
Jahve  la  sit  aasyn  lyse  over  dig  og  være  dig  naadigl  Jahve 
løfte  sit  aasyn  mot  dig  og  gi  dig  velfærd!»  1  Man  fore* 
stilte  sig  da  at  gudsnavnet  ved  denne  tredobbelte  næv* 
neise  la  sig  over  den  som  det  blev  uttalt  over;  at  det  om* 
sluttet  ham  som  en  atmosfære;  at  det  trængte  ind  i  ham 
som  et  fluidum.  Det  var,  efter  hvad  tidligere  er  utviklet, 
en  del  av  Guds  væsen  og  magt,  eller  med  andre  ord:  en 
del  av  Gud  selv,  som  paa  denne  maate  fik  raadighet  over 
vedkommende  menneske.  Men  hvor  Gud  flytter  ind,  dér 
maa  djævlene  holde  sig  paa  avstand;  eller  om  de  allerede 
er  dér,  saa  maa  de  flytte  væk. 

Ut  fra  hvad  jeg  her  har  anført,  vil  der  falde  lys  over 
dette  at  der  ved  den  kristelige  daab  døpes  i  eller  til  Jesu 
eller  den  treenige  Guds  navn.  Idet  dette  navn  eller  disse 
navne  uttales  over  daabskandidaten,  tar  Gud  ham  ind  un* 
der  sig,  gjør  ham  til  sin  eiendom,  fylder  ham  og  gjennem* 
trænger  ham;  og  følgen  herav  er  at  synd  og  djævelskap 
maa  fly.2 

Som  det  vil  erindres  fra  det  foregaaende,  har  igrunden 
ogsaa  allerede  selve  daabsvandet  som  vand  ganske  den 
samme  virkning.  Daaben  i  eller  til  Guds  navn  er  altsaa  i 
virkeligheten,  religionshistorisk  set,  et  dobbeltsakvament. 

Dette  andet  moment,  at  ved  daaben  hellige  navne  næv* 
nes  over  den  som  døpes,  har  vi  tidligere  fundet  hos  man* 
dæerne.   Forøvrig  var  det  allerede  hos  babylonerne  skik 

1  4.  Mos.  6,24  ff. 

2  Man  sammenligne  den  av  Dieterich  (Abraxas,  167  ff.)  utgivne 
Ogdoé  Moyséos,  XVIII  i  ff.:  «Du  er  mig,  og  jeg  er  dig.  Hvad  jeg  sier, 
maa  ske.  For  jeg  har  dit  navn  som  en  amulet  i  mit  hjerte.  Og  om 
saa  hele  Styx  sætter  sig  i  bevægelse,  skal  den  ikke  faa  magt  over  mig. 
Ikke  skal  nogen  aand  eller  dæmon,  hverken  død  eller  djævel,  formåa 
noget  mot  mig,  paa  grund  av  dit  navn,  som  jeg  bærer  i  mit  indre.» 
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og  bruk  at  forsterke  våndets  virkekraft  ved  at  uttale  en 
hellig  formel  over  det.  Det  heter  f.  ex.  i  en  babylonisk 
text:  «Øs  vand  ved  mundingen  av  begge  strømme;1  uttal 
over  dette  vand  din  hellige  formel;  hellige  det  gjennem 
det  hellige  ord;  bestænk  saa  mennesket  dermed.»2 

B.  NADVER 

1.  I  skriftet  De  errore  profanarum  religionum,  som  er 
rettet  til  Konstantin  den  Stores  sønner:  Konstantius  og 
Konstans,  omtaler  forfatteren,  Firmicus  Maternus,  bl.  a.  de 
mysterier  som  var  knyttet  til  dyrkelsen  av  den  frygiske 
gud  Attis.  Han  nævner  den  sakramentale  spisen  og  drik= 
ken  som  derunder  fandt  sted,  og  føier  saa  til :  «O  du  usa* 
ligel  giftig  spise  er  det  som  du  har  fortæret,  og  døds* 
bægeret  er  det  du  har  tømt.  Der  er  en  anden  mat  som 
skjænker  liv  og  udødelighet;  søk  Kristi  brød  og  kalk  for 
at  fylde  den  menneskelige  substans  med  udødelig  stofl»3 
Paa  lignende  maate  betegner  Ignatius  den  kristelige  nad= 
ver  som  «en  medicin  der  bringer  udødelighet  (fårmakon 
athanasias)  og  motgift  imot  døden».4  I  denne  forbindelse 
kan  ogsaa  mindes  om  hvordan  i  Johannes-evangeliet  Jesus 
taler  om  et  brød  hvorom  han  sier  at  «den  som  spiser  av 
dette  brød,  skal  leve  evindelig».5  Ifølge  de  nævnte  steder 
rækkes  der  altsaa  ved  nadveren  en  spise  og  en  drik  hvis 
nyten  medfører  udødelighet,  evig  liv. 

1  D.  v.  s.  det  særlig  hellige  sted  hvor  Eufrat  og  Tigris  møtes.  —  At 
våndet  paa  det  sted  hvor  to  hellige  strømme  møtes,  i  særlig  høi  grad 
er  syndsfordrivende  og  helsebringende,  kjender  man  til  ogsaa  i  Indien. 
Rsien  Visvamitra  lot  endog  hente  vand  fra  flere  forskjellige  hellige 
strømme  rundt  om  paa  jorden  da  det  gjaldt  at  avtvæt^e  de  tre  døds? 
synder  som  kong  Trisanku  hadde  gjort  sig  skyldig  i.  Crcoke,  anf.  st. 
I  38;  Scheftelowitz,  anf.  st.,  360. 

2  IV  R.  22,  kol.  II  11  ff. 

3  De  errore  prof.  relig.  18. 

4  Ad.  Eph.  20. 

5  Joh.  6,51. 
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Herved  er  vi  inde  paa  en  forestilling  som  er  velkjendt 
i  religionshistorien.  Foruten  paa  de  netop  anførte  Attis* 
mysterier  peker  jeg  først  og  fremst  paa  den  babyloniske 
myte  om  urmennesket  Adapa. 1  Engang  blev  han  kaldt  op 
i  himlen  til  himmelguden  Anu;  og  denne  lot  da  sætte 
frem  for  ham  «livets  brød  (eller:  spise)»  og  «livets  vand»2, 
som  hvis  Adapa  hadde  dristet  sig  til  at  nyte  derav,  vilde 
ha  meddelt  ham  udødelighet.  «Livets  vand»  har  vi  tid* 
ligere  fundet  ogsaa  i  det  babyloniske  dødsrike;  som  det 
vil  erindres,  blev  Ishtar  bestænket  med  det  og  derved 
gjort  levende  igjen.  Ved  samme  leilighet  hører  vi  om 
guden  Eas  sendebud  at  han  i  dødsriket  vil  drikke  av  dette 
vand. 3  Naar  der  i  den  babyloniske  religion  er  tale  om 
«livets  vand»,  kan  det  ha  sin  interesse  at  peke  paa  at  man 
ogsaa  ved  den  kristelige  nadver  i  den  ældste  tid  har  kjendt 
bruken  av  vand,  og  ikke  undtagelsesløst  har  benyttet  vin.4 
Paa  den  anden  side  har  man  ogsaa  i  Babylonien  tilskrevet 
vinen  livskraft  likesaavel  som  våndet. 5 

Forøvrig  ligger  det  jo  nær,  i  denne  sammenhæng  ogsaa 
at  henvise  til  det  «livets  træ»  (ces  hahajjtm)  som  ifølge 
Genesis  befandt  sig  midt  i  Edens  have,  og  hvis  frugter  — 
ifølge  Gen.s  eget  umisforstaaelige  utsagn  —  var  av  den  be* 
skaffenhet  at  naar  man  spiste  av  dem,  sat  man  inde  med 
udødelighet.  Til  dette  træ  hentydes  der  oftere  i  de  saa* 
kaldte   «Salomos  Ordsprog»;'5  sammesteds  likeledes  til  en 

1  Se  ovenf.,  s.  166  f. 

2  akdl  baldti  og  me  baldti,  Adapa^myten  II  rev.  1.  24  ff. 

3  Ganske  paa  samme  maate  som  vi  her  fineler  «livets  vand»  baade 
i  det  babyloniske  dødsrike  og  i  den  babyloniske  himmel,  finder  vi 
i  den  nordiske  mytologi  den  gudedrik  hvorfra  guderne  henter  sin 
livskraft,  først  i  Hel  og  siden  i  Valhall;  jfr.  H.  Schiick:  «Guda*mj6= 
det»,  i  Studier  i  nordisk  Litteratur?  och  Religionshistoria  I  (1904) 
29  ff. 

4  Jfr.  A.  Harnack:  «Brot  und  Wasser,  die  eucharistischen  Elemente 
bei  Justin»  (Texte  u.  Unters.  VII). 

5  Ordet  for  «vin»  skrives  i  babylonisk  med  et  ideogram  som  betyr 
Mivsdrik». 

fi  Ordspr.  3,18;  11,30  og  a.  st. 
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«livskilde»,  en  kilde  hvis  vand  gjør  udødelig. 1  Senjøde* 
dommen  er  fuld  av  disse  forestillinger. 2 

2.  Foruten  som  et  maaltid  der  medfører  udødelighet, 
kan  imidlertid  den  kristelige  nadver  ogsaa  anskues  under 
en  noget  anden  synsvinkel,  nemlig  som  en  sakramental 
handling  der  bringer  deltagerne  i  en  saa  inderlig  for- 
bindelse med  det  guddommelige  væsen  som  paa  nogen 
maate  tænkelig.  Paulus,  for  hvem  det  stod  som  hoved* 
saken  for  en  kristen,  i  bokstavelig  forstand  at  «være  i 
Kristus»3,  og  efter  hvis  mening  —  som  vi  har  set  —  dette 
forhold  blev  grundlagt  ved  daaben,  han  betragter  nu  nad* 
veren,  eller  som  han  kalder  den:  «Herrensmaaltidet»  4,  som 
et  middel  til  at  vedlikeholde  og  styrke  denne  de  kristnes 
«væren  i  Kristus»,  eller  fra  en  anden  side  set:  Kristi  væren 
i  de  kristne.  Som  det  synes  at  fremgaa  av  det  10.  kap.  i 
Første  Korinthjer*brev,  opfatter  Paulus  nadverelementerne 
som  pneumatisk,  aandelig,  mat  og  drikke;  og  det  som  ved 
den  anledning  spises  og  drikkes,  det  er  den  ophøiede  Kri* 
stus,  den  himmelske  Kristus  Jesus. 

Foreligger  der  nu  her,  formelt  set,  en  fuldstændig  ny 
og  indtil  da  i  verden  ukjendt  forestilling;  eller  kan  der 
muligens  ogsaa  for  dette  findes  tilknytning  andetsteds  i 
religionernes  historie?  Paulus  selv  sætter  os  paa  spor,  naar 
han  i  det  nævnte  kap.  paralleliserer  nadveren  med  de  he* 
denske  offermaaltider. 5  Som  disse  bringer  i  den  inderlig* 
ste  forbindelse  (koinonia)  med  dæmonerne,  saa  bringer 
nadveren  i  forbindelse  med  Kristus. 

Saaledes  forholder  det  sig  ogsaa  i  virkeligheten.  Den 
idé  som  ligger  til  grund  for  de  herhen  hørende  ofre,  er  ikke 
den  at  bringe  guddommen  en  gave,  men  den:  mellem  gud* 

1  Ordspr.  10,11;  13,14  og  a.  st. 

2  Se  f.  ex.  Hen.  25,4  f.;  Test.  Levi  18;  4  Ezra  8,52;  jfr.  Aab.  2,7; 
22,2.14.  -  Hen.  22,2;  jfr.  Aab.  7,17;  21,6;  22,1.17. 

3  einai  en  Christo'. 

4  deipnon  kyriakon. 

5  Jfr.  W.  Heitmuller :  Taufe  u.  Abendm.  bei  Paulus. 
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dommen  og  de  ofrende  at  istandbringe  en  forbindelse  saa 
fast  og  saa  inderlig  som  den  overhodet  kan  tænkes.  1  I 
det  enkelte  kan  her  findes  adskillige  nuancer,  som  vel  imid* 
lertid  lar  sig  føre  ind  under  to  hovedsynspunkter. 

For  det  første  kan  ofret  betragtes  som  et  maaltid  —  et 
«mat ■= offer»  —  der  er  fælles  for  guddommen  og  de  ofrende. 
Idet  nu  begge  parter  spiser  av  den  samme  mat,  fornyer 
de  sit  liv  fra  den  samme  kilde,  og  faar  det  samme  blod  i 
sine  aarer. 2  Naturligvis  maa  disse  offermaaltider  tænkes  at 
virke  desto  bedre  naar  der  anvendes  et  offerdyr  som  er 
særlig  hellig,  d.  v.  s.  hvis  liv  er  beslegtet  med  vedkom* 
mende  guddoms. 

Men  det  aller  virksomste  —  og  herved  ledes  vi  over 
til  det  andet  hovedsynspunkt  —  det  aller  kraftigst  virkende 
maa  selvfølgelig  være  at  de  to  parter  ikke  trær  i  forbin* 
deise  med  hinanden  gjennem  en  tredje,  men  direkte,  det 
vil  i  dette  tilfælde  si:  at  de  ofrende  i,  med  og  under  ofret 
spiser  guden  selv. 

Ogsaa  denne  forestilling  er  velkjendt  i  religionernes 
historie,  tildels  fra  meget  tidlig  tid  av.  Et  exempel  instar 
omnium  henter  jeg  fra  det  gamle  Ægypten.  I  en  av  Pyra= 
mide^texterne  berettes  der  meget  drastisk  om  hvordan  den 
avdøde3  i  det  hinsidige  sikrer  sig  en  guddommelig  tilvæ= 
reise  derved  at  han  fanger  guderne  og  spiser  dem  op,  — 

1  Jfr.  W.  Robertson  Smith:  Die  Religion  der  Semiten  (1899)  239  ff. 

2  Derfor  finder  vi  jo  ogsaa  paa  sine  steder  at  man  betragter  sin 
argeste  fiende  som  hellig  og  urørlig  naar  man  har  spist  og  drukket 
sammen  med  ham,  selv  om  det  aldrig  saa  meget  er  skedd  av  vanvare 
og  mot  ens  vilje.  Zaid  alsChail  vægret  sig  endog  ved  at  slaa  ihjel  en 
der  hadde  stjaalet  hans  kameler,  fordi  tyven  hadde  set  sit  snit  til  at 
drikke  av  hans  fars  melkeskaal.  Kitab  al?aghanl  XVI  51.  Hos  pri* 
mitive  folk  er  maaltiderne  hellige  (tabu);  derfor  er  det  bare  familiens 
eller  stammens  medlemmer  som  tør  ta  del  i  dem.  Nutidens  inder  fore* 
trækker  at  spise  for  sig  selv,  i  en  krok:  «Er  jeg  en  hund,  at  jeg  skal 
spise  mens  alle  og  enhver  ser  paa  det?»  (Kim  hos  Kipling).  Jfr. 
Martin  P.  Nilsson:  Primitiv  religion  (1912)  84. 

3  For  tilfældet  Unas,  den  siste  konge  av  det  5.  dynasti  (før  2  500 
f  Kr.). 
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uten  at  disse  naturligvis  av  den  grund  —  saa  litt  som  ved 
nogen  anden  sakramental  spisen  —  ophører  at  existere. 
«Hans  (d.  e.  Unas')  tjenere  har  fanget  guderne  med  lasso, 
har  bundet  dem,  skaaret  strupen  over  paa  dem,  tat  ut  de* 
res  indvolde;  saa  har  de  stykket  dem  op,  og  kokt  dem. 
Og  Unas  fortærer  deres  overnaturlige  kraft  og  sluker  deres 
sjæle. 1  De  store  guder  utgjør  hans  frokost,  de  mellem* 
store  spiser  han  til  middag,  de  smaa  tar  han  til  aften2  .  . 
Graadig  sluker  han  alt;  og  hans  overnaturlige  kraft  blir 
større  end  al  anden;  han  blir  en  arving  til  magten,  større 
end  alle  arvinger  .  .  han  spiste  enhver  guds  visdom3  .  .  .» 
Det  er  primitive,  vidt  utbredte  forestillinger  som  her  lig? 
ger  til  grund.4 

For  at  kunne  praktisere  dette,  at  spise  guden,  har  man 
paa  de  forskjellige  steder  indrettet  sig  forskjellig.  Man  har 
f.  ex.  som  kretenserne  styrtet  sig  over  den  tyr  hvori  gu* 
den  Dionysus  hadde  inkorporert  sig,  sønderrevet  den  og 
fortæret  det  blodige  kjød.5  —  Andetsteds  har  man  latt  et 
menneske,  en  krigsfange  av  ulastelig  ydre  og  fornem  byrd, 
en  tidlang  gjælde  for  guden;  man  har  vist  ham  guddom* 
melig  hyldest,  og  ment  at  han  derved  tilsist  i  virkeligheten 
blev  fyldt  med  guddommelig  væsen  og  guddommelige 
kræfter,  og  at  han  saaledes  blev  til  gud  selv.  Saa  har  man 
ofret  ham,  stykket  op  det  blodige  legeme,  og  fordelt  styk* 
kerne  blandt  de  ofrende,  som  saa  har  fortæret  dem.6 

1  wnm  hte  \n        tew  fn. 

2  «De  gamle  guder  og  gudinder  benytter  han  som  brændsel»(!). 

3  'w  m  n  f  f/a  n  nt()r  nb. 

4  Jfr.  /.  G.  Frazer :  The  golden  bough,  a  study  in  magic  and 
religion  (21900)  II  353:  «The  savage  commonly  believes  that  by  eating 
the  flesh  of  an  animal  or  man  he  acquires  not  only  the  physical,  but 
even  the  moral  and  intellectual  qualities  which  were  characteristic  of 
that  animal  or  man.»    Sammesteds  en  række  exempler. 

5  Firmicus  Maternus:  De  errore  prof.  relig.  6;  jfr.  Euripides: 
Båkchai,  v.  727  ff.'—  Samme  fremgangsmaate  gjenfinder  vi  i  den  æld? 
ste  form  av  det  arabiske  offer  (efter  Nilus'  beskrivelse). 

6  Saaledes  i  Mexico ;  jfr.  Frazer,  anf.  st.  342  f.  —  Et  interessant 
exempel  fra  nyere  tid  har  man  i  de  russiske  sekteriske  saakaldte  chly= 
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Men  den  sakramentale  spisen  kan  ogsaa  finde  sted  i 
mere  maateholdne  former.  Naar  kornet  skjæres,  viker 
kornguddommen  stadig  unda,  indtil  man  tilsist  har  ham 
(eller  hende  0  i  det  siste  nek  som  bringes  hjem.  Av  kor* 
net  i  dette  nek  tilbereder  man  et  brød.  Guddommen  bor 
nu  i  dette  brød,  som  saa  blir  fordelt  blandt  vedkommende 
husstands  lemmer,  og  spist. 2 

Den  guddomskraft  man  ved  at  nyte  guden  faar  i  sig, 
kan  undertiden  virke  til  fordærvelse.  Prestinden  i  Ægira 
i  Achaia,  hvor  der  fandtes  et  orakel  for  Gé,  opnaadde  sin 
enthousiasmos  ved  at  drikke  av  offerblodet;  men  hadde 
hun  brutt  sit  kyskhetsløfte,  døde  hun  av  offerdrikken. 3 
Hermed  sammenligne  man  Paulus'  advarsel  mot  at  nyte 
sakramentet  uværdig. 4 

3.  Det  tør  efter  det  ovenfor  anførte  være  indlysende 
at  de  kristelige  sakramenter,  daab  og  nadver,5  ikke  beteg* 
ner  noget  absolut  nyt. 

De  kristelige  apologeter  kunde  vanskelig  overtale  sig 

sty  (o:  flagellanter,  svepesbrødre),  ogsaa  kaldt  ljudi  boshii  (o:  gud? 
mennesker).  Enkelte  av  disse  mennesker  har,  i  den  hensigt  at  forskaffe 
sig  en  rigtig  kraftig  hellig  nadver,  utkaaret  et  eller  andet  kvindelig 
medlem  av  sekten  til  «hellig  jomfru»,  hvorpaa  de  har  sat  hende  istand 
til  efter  en  tids  forløp  at  føde  et  barn  til  verden.  Var  barnet  en  pike, 
saa  blev  ogsaa  det  til  «hellig  jomfru».  Men  var  lykken  god,  saa  fødte 
«Guds  mor»  en  «Kristosik»  (:>:  liten  Kristus).  Paa  den  ottende  dag 
efter  fødselen  blev  denne  gut  dræpt.  Undertiden  holdt  man  nadver 
ved  at  drikke  Kristussblodet  mens  det  endnu  var  varmt.  Undertiden 
ga  man  barnets  hjerte  og  blod  en  tilsætning  med  mel  og  honning,  og 
av  den  saaledes  fremkomne  masse  laget  man  nadver?brødene.  Jfr.  von 
tlaxthausen:    Studien  iiber  die  inneren  Zustånde  Ruslands. 

1  I  Ægypten  optraadte  baade  den  mandlige  «Neper»  og  den  kvin? 
delige  «Nepert»;  romerne  kjendte  guden  Lactans  (eller  Lacturnus)  og 
gudinden  Matura. 

2  Skikken  findes  fremdeles  i  Vermland. 
•  Paus.  VII  25,13;  Plin.  XXVIII  147. 

4  1  Kor.  11,29  f.  «  .  .  Derfor  er  der  mange  svakelige  og  syke  iblandt 
eder,  og  en  stor  del  er  søvnet  ind.» 

5  Her  handles  kun  om  disse  to. 
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til  at  mene  dette;  hvor  de  utenfor  kristendommen  støtte 
paa  en  sakramenta!  praxis,  dér  forklarte  de  den  enten  ut 
fra  en  gjennem  dæmonerne  formidlet  profetisk  antecipation, 
eller  ogsaa  som  en  djævelsk  efterligning  av  den  kristen 
lige. 1  Vi  er  lykkeligere  stillet.  Ti  vi  erkjender  at  det  fæl? 
les  som  ligger  til  grund  for  disse  sakramentale  handlinger, 
hvorav  enkelte  maa  forekomme  os  barnagtige,  andre  like* 
frem  raa,  det  er  utvilsomt  det  dypeste  og  ædleste  som  re* 
ligionernes  historie,  kristendommens  indbefattet,  kjender: 
længselen,  hungeren  og  tørsten,  efter  fuldt  og  helt  samfund 
med  «Gud». 

1  Jfr.  f.  ex.  Justins  uttalelse,  hvor  han  omhandler  det  sakramentale 
Mithra?maaltid  (Apol.  I  66):  «De  onde  aander  har  under  efterligning 
herav  lært  at  dette  finder  sted  ogsaa  ved  Mithras  mysterier.  Ti  at  der 
ved  dem  blir  baaret  frem  brød  og  et  bæger  vand  under  nogen  tilhø? 
rende  ord,  naar  nogen  indvies,  det  enten  vet  I,  eller  ogsaa  kan  I  faa 
det  at  vite.»  Jfr.  A.  Dieterich:  Eine  Mithrasliturgie  102.  Paa  lig? 
nende  maate  Tertullian. 
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Hadriel  71. 

Hafkiel  71. 

Hagar  49. 

Haoma  113. 

HARDY  13. 

HARNACK  16.  19.  24.  28.  201. 
HAUCK  29. 


Haurvatat  70. 
Havet  34.  197. 
HAXTHAUSEN  205. 
Hebron  53. 
HEINRICI  58. 

HEITMOLLER  37.  191  f.  197.  202. 

Hel  201. 

Helemmelek  72. 

Hellenisme  19.  28  ff.  176.  181. 

Hellig  14.  37.  69.  76.  143  f.  146  ff. 

153.  162.  177  f.  181.  186  f.  194  ff. 

198:  jfr.  Engler. 
Helvede  37.  42.  115. 
Henok  62.  100.  164.-Henoks  Bok 

145.  152. 
HENRY  69. 
Hermes  29.  53.  136. 
Herodes  86. 
«Herrens  dag»  155. 
I  Heshbon  91. 
HESIOD  169. 
Hezekiel  54.  132. 
Hibil  Ziva,  se  Manda  de  Hajje. 
Hidjas  35. 

HIERONYMUS  77. 
Hillel  127.  183. 

Himlen,  (himlene,  betegnelse  for 
Gud)  195.  -  Himmeldragt  62.  - 
Himlens  hær  52.  88.  100.  -  Him* 
melkoen  73  f.  —  H.kvinden  73  f. 
—  H. mennesket  170  f.  —  H.palas* 
set  64.  —  H. reise  (himmelfart)  37. 
62.  128.  138.  -  H.stigen  53.  - 
H. støtter  73  ff. 

Himmelske  bøker  60. 

HINCKS  12. 

Hinduisme  12. 

HINNEBERG  11. 

Hiram  94. 

Hivviter  91. 

Hizkijja  183. 

Horomazes  76. 

Horus  73.  191.  193. 
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HUME  47. 
Hymner  33. 
Hyrieus  53. 
«Hærenes  Jahve»  53. 

Iblis  57. 
Igigi  51. 

IGNATIUS  200. 

Ijob  98.  184.  -  Ijobs  Bok  97.  132. 
Incest  176. 

Indien  71.  200.  -  Indisk  religion 
(inder)  11.  187.  -  Indisk  speku* 
lation  12. 

Inkarnation,  se  Avatara. 

Inspirationsdogmet  13.  17. 

INTORCETTA  11. 

Ironi  133. 

Isak  108.  133.  164.  183  f. 
Ishtar  68.  135.  189.  201. 
Isis  168. 
Ismael  75.  173. 
Ismael  ben  Elisha  198. 
Israel  173. 

JACKSON  76. 

JACOBY  29. 

Jahvist  15.  49.  53. 

jahvæ  196.  —  Jahves  aasyn  50.  53. 
—  «J.s  engel»  49.  95.  —  J.s  hær 
53.  —  J.s  navn  50. —J.s  regimente 
1 19.  —  J.s  øine  68  f.  —  J.s  vrede 
93.  —  «Jahves  dag»,  se  «Herrens 
dag». 

Jakob,  Herrens  bror,  140. 
Jakob,  patriarken,  75.  109.  122.  133. 

164.  183. 
Jefta  101. 
JELLINEK  198. 
Jeremias  45.  102.  124. 
JEREMIAS  ALFRED  170. 
Jeremiel  65. 

Jerusalem  33.  86.  140.  —  eskatol. 


122 ff.  143 f. -det  himmelske  J. 
63.  75.  126. 

Jesaja?apokalypsen  137. 

Jesus  127.  138  ff.  156.  178  f.  -  selv- 
bevissthet 20. -genialitet  23. 39 f. 

—  idé  om  Guds  rike  20.  —  J.  og 
djævletroen  48.  78 ff.  Ulf.  -  J. 
og  opstandelseslæren  133.  136  f. 

—  J.  og  navnetroen  198.  —  J.  og 
Paulus  25.  139.  —  Jesu  religion 
25.  27.  44  f.  139.  185. 

jesær  ra  175  f. 
jidd^onim  132. 
Jishbi  197. 

Johanan,  rabban,  183. 
(  Johannes  *)  64.  138.  194.  2)  67. - 

Johanneiske  skrifter  45  f.  —  Jo= 

hannes?apokalypsen  21.  46.  112. 

J. evangeliet  29. 46. 112.  J.skristne 

194. 
Jona  21. 
Jope  (Jafa)  124. 
Jorkami  76. 
Jose,  rabbi,  63. 
Josef  63.  197. 

JOSEFUS  81;  jfr.  125.  131. 

Joshafats  dal  121  f. 

Josua  61.  183. 

Josua,  ypperstepr.,  97. 

Jubilæernes  Bok  108. 

Judas  96.  198. 

Judit  21. 

Judæa  121.  140. 

Jupiter  68. 

JUSTIN  48.  206. 

Kadesh  187. 
Kaimanu  68. 
Kain  106.  176. 
Kajumarthija  166. 
Kallimachus  168. 

Kamp,  i  urtiden,  116.  —  eskatol. 
87  f.  112.  120f.  126.  157. -i  par* 
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sismen   114  f.  —  k.  om  sjælen 

61  f.  115. 
Kanaan  101. 
Kaos  34.  42. 
KAUTZSCH  50. 
fcbod  jahvæ,  se  doxa. 
Kefas  140. 
Kemosh  101. 
Keruber  64.  66.  72.  74. 
KESSLER  29. 
Khshatra  vairya  70. 
Kilder,  hellige,  187;  jfr.  77  f. 
Kilikien  140. 

Kinesisk  literatur  og  religion  11. 
Konger  som  guder  135. 
Konstans,  Konstantius  200. 
Konventikler  37. 
Koptisk?gnostiske  skrifter  165. 
Kornguddom  205. 
Kosmologi  42. 

Kraft  144.  151.- Kraftens  aand  147. 
KRAUSS  187. 
Kretenser  204. 
Krishna  164. 

Kristendommens  originalitet  23  f. 

—  dens  oprindelse  31. 
KRISTENSEN  BREDE  13. 
Kristologi  16.  21.  25  f.  64  138  ff. - 

johanneisk  144.  —  i  HenoksBok 

152.  -  Paulus'  kristelige  k.  182. 

190. 
Kristosik  205. 

Kristus  137.  138  ff.  142.  164.  167  f. 
177  ff.  181.  184.  190.-Kristus*bil* 
ledet  26.  143  ff.  —  Kristus?veerne, 
sc  Messias. -Kristi  kors  182  f.  190. 

KUGLER  170. 

KUHN  13. 

kyviotetes  66. 

Kyros  104. 

labartu  83. 
la  ba  su  83. 


i  LACHARME  11. 
Lactans  205. 
Lachai  Roi  187. 
LEGGE  11. 

LEHMANN  11  f.  60.  62.  69. 
Lidelse   (i  jødedommen)    134.  — 

stedfortrædende  1.  184. 
LIEBLEIN  191. 
liiitu  83  f. 

Lilleasien  35.  —  lilleasiatiske  reli? 
gioner  29-  36.  43. 

im  83. 

LITTMANN  108. 

Liv,  evig,  65.  200.  -  Livets  træ  201. 

-  Livets  vand  38.  51.  201.  -  nyt 

liv  189. 
Livjatan  99.  121. 
Ljudi  boshii,  se  Chlysty. 
Loven  39  f.  43.  54  f.  172  ff.  176  ff. 

183  f.  190. 
LUEKEN  21.  59.  63  f.  71.  77. 
j  Lun?yii  1 1 . 
Lys  og  mørke  42.  79.  110  f.  114. 

165. 

Lægfolket  21.  41.  50.  55. 
LØCHEN  182. 

Magerne  130  f. 
!  Magi  37. 
Magog  122. 
Mahabharata  164. 
MAHLER  170. 
Makkabæerne  40.  55.  131. 
Malkira  110. 

Manda  de  Hajje  165.  194. 
Mandæisk  religion  28  f.  165.  194. 
Manichæisme  165  f. 
Manna  125. 
Mantik  107. 

Marduk68.  116.  135.  167  ff.  180.  194. 
Maria  64. 
Mars  68. 

Martyrer  131.  179. 
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Mashya,  Mashyai  130. 
MASPERO  12. 
Mastema  108  f. 
Materialisme  125. 
Matura  205. 
Medien  59.  105. 
Mehafkiel  71. 
Meir,  rabbi,  183. 
Melejal  72. 
Melkeel  72. 
Melkisedek  64. 
Mellemriket  119.  128.  158. 
Mengstse  11. 

«Menneskesønnen»  22.  87  ff.  126. 

145  ft.  161  f.  180. 
Merkur  68.  71. 

Messias  42.  96.  123.  139.  142  ff.  148. 
157  f.  178.  180.  184. -i  parsismen 
130.  136.  -  M.;  (Kristus*)  veerne 
155  f. 

Metatron  71. 

Mexico  204. 

MEYER  ED.  28.  35  f. 

MEYER  H.  A.  W.  58. 

Midleren  64. 

Mikael  59  ff.  65.  67.  71  f.  77.  104. 

108.  120.  160.  163. 
Mithra  29.  68.  166.  206. 
Moabiter  101. 
Monisme  90.  92.  176. 
Monoteisme  33.  55.  113. 
Morgenstjernen  51. 
Moses  39.  49.  52.  61  f.  91.  109.  147. 

164.  169.  183. 
MOLLER  F.  MAX  1 1  f. 
myvionymos  168. 

Mysterium  31.  34.  182.  —  Mystisk 
forening  med  guddommen  183. 
1 90  ff.  202  ff.  -  Mystikernes  sprog* 
bruk  37  f.  46.  —  Mystik  og  apo*  i 
kalyptik  41 .  —  Mysteriereligioner, 
hellenistiske,  29  f.  —  Attis^myste* 
rier  200. 


Naassener  165. 
Nabu  68. 
Naman  101. 
Narel  72. 

Naturbetragtning,  «animistisk»,  76. 
Navn  146  f.  151  ff.  164.  168.-  Hel. 

lige  navne  37.  —  Navnetro  81. 

192  ff. 
Nebukadnesar  56. 
Neper,  Nepert  205. 
Nergal  68.  135.  180. 
NILSSON  203. 
Nilus  204. 
Ninib  135. 
Noah  108.  164.  169. 
«Noahkitiske»  stykker  (i  Henoks 

Bok)  87. 
NOWACK  15. 
Nuriel  71.  77. 
Nyplatonisme  29. 
Ny  verden  (eskatol.)  126.  160. 

Ofannim  66. 

Offer  63.  79.  101.  103.  108.  166. 

184  f.  202  f.  205. 
Ofir  124. 

Oldorientalsk  forskning  32. 
Onuris  74. 
OPPERT  12. 

Opstandelse  42  f.  45.  60.  118  ff.  126. 
135.  138.  156.  171.  180  f.  190.  - 
partiel  o.  131.  157. —  i  parsismen 
22.  115.  129 ff.;  jfr.  Sadducæer. 

Opvækkelse  av  de  døde  151. 

Orion  51. 

Ormuzd  62.  114;  jfr.  Ahura  Mazda. 

-  O.  Yasht  194. 
Osiris  73.  1 1 7.  1 35. 1 68.  1 80.  1 9 1 .  1 93. 
OVID  53. 

Pairika  115. 

Pakt  45.  -  Paktens  Ark  66.  -  Paktes* 
boken  15. 
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Palæstina  32.35.  38.  86.  99  ff.  105. 

119.  122  f.  143  f. 
Paradis  15.  33.  42.  62.  64.  66. 
Parsisme  11.  22.  28  f.  36  f.  43.  60. 

62  f.  69  ff.  77.  86.  97.  105  f.  113  ff. 

130.  136.  166.  194. 
Partikularisme  118  f.  122.  142. 
Parusi  154.  160. 
pa)t)tfyu  142. 
Patriarker  184. 

Patriarkernes  Testamenter  109.  144. 
Paulus  25  f.  58.  79.  81.  89.  103.  106. 

127.  135.  137.  138  ff.  159  f.  165. 

171  ff.   190  ff.  202.  -  Paulinske 

skrifter  45  f. 
Pehlevi  114.  166. 
Perioder  104.  114  f.  129.  169. 
PERLES  20. 
Perser  35.  187. 
Pessimisme  36.  43.  86  f. 
Peter  95.  138. 
PFLEIDERER  26. 
Pinhas  198. 
Pistis  Sofia  165. 
PLACE  12. 

Planeter  68.  100.  -  Planetkultus 

69.  71. 
PLATO  134.  165. 
PLEYTE  193. 
PLUTARK  75.  168. 
Poimandres  166. 
Polydæmonisme  47.  76. 
polyonymia  168. 

Polyteisme  47.  50.  53  f.  56.  76.  159.  \ 
Pompeius  86.  143. 
PONTOPPIDAN  191. 
Poseidon  53. 
presbyteroi  75. 
Prestearistokrati  40  f. 
Prestecodexen  15.  39.  51.  55.  69.  i 

169  f.  187. 
Primitiv  religion  27.  —  p.  filosofi  84. 
Profeternes  religion  30.  34.  39.  42  f. 


45.  53.  84.  86.  101  ff.  115.  126. 

131.  133.  185.  195. 
Proselyt  143. 
Præcession  169  f. 

Præexistent  42.  143.  145  ff.  151.  154. 

158.  163.  171. 
Psalmisterne  30.  42.  54.  126.  131. 

133.  195. 
Pseudepigrafer,  jødiske,  20. 
Ptah  193. 

Pyramide*texter  12.  52.  192.  203. 

Raadsforsamling  i  himlen  51.  75. 

98. 

Rabbiner  173f.  181.  183f.  197  f. 

Rafael  60.  65.  67.  70  ff,  77.  105.  108. 

Raguel  65.  67.  105. 

Rahab  76. 

rk\a  a.  73. 

Ramael  65. 

RAWLINSON  12. 

Re  116.  180.  193. 

rfaim  132. 

REITZENSTEIN  29. 

Remeiel,  se  Jeremiel. 

Retfærdig  65.  131.  146.  149.  151. 

153  f.  160.  171.  173  f.  181  ff. 
Retfærdighet  124.  148.  151.  158.- 

R.s  brønd  146. 
Rezon  94. 
Rgveda  12. 
Ridja  76. 
Rogel  187. 
Romerne  143.  188. 
ROSSI  193. 
ROTH  12. 

Sabbat  33. 

Sadducæer  43.  133.  145.  157. 
Sakkai,  rabbi,  183. 
Sakkara  12. 

Sakramenter  16.  27.  37.  186  ff. 
Salighet  126.  133.  -  babyl.  135.  - 
ægypt.  51.  —  pars.  1 15. 
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Salomo  69.  81.  94.  183. 
Salomos  Psalmer  86.  96.  143. 
Salvning  62. 
Samael  59,  62  f.  110. 
Sammenlignende  religionsforsk* 

ning  12  ff.  21  f.  142. 
Samuel  132. 

S(a)oshyant  (Soshan)  115,  136. 
Sara  105. 

Sarasael  (Sarakael,  Sariel)  65.  67. 
sarx  46.  135.  154.  176  f.  182  f.  190. 
Sasgabiel  71. 

Satan  42.  48.  57.  61  f.  79  f.  93.  97  ff. 

111.  126.  158.  160.  164.  172.  174. 

176.  181.  -  «Satans  engel»  81. 

172.  —  S.  i  parsismen  129.  —  i 

Koranen  106;  jfr.  Djævelen. 
satan  94  ff. 
Saturn  68. 
Saul  94.  101. 

SCHEFTELOWITZ  186  f.  200. 
SCHIAPARELLI  191. 
SCHOTT  11. 
SCHRADER  15. 
SCHWAB  65. 
SCHUCK  201. 
jetrtm  84  f 
Selene  168. 
Semiter  187. 
Semjaza  108. 
Senjødisk  literatur  20  f. 
Seped  73. 

Septuaginta   49.  59.  85.  103.  164. 

195  f. 
Serafer  66.  72. 
Serapis  36. 
Seruja,  se  Abishai. 
Set  73.  117.  191. 
SHAHRASTANI  166. 
Shamash  68.  180.  194. 
tyédu  83.  84  f.  (\i)ed'lm). 
Sheol  132.  149. 
Shhn  i  92.  94, 


Shu  73  f. 
SIEGFRIED  58. 
Sihon  91. 
Sikem  91. 

Simon  (Peter)  80.  83. 
Sin  68. 
Sinai  164. 
Sippar  73. 
Sirener  107. 
Sirius  51. 
Sisera  52. 
[  Skapelsen  15.  33  f.  45  f.  51.  61.  197. 

—  dobbelt  skapelsesberetning  165. 

-  babyl.  167. 
Skapelsesepos,  babyl.,  34.  116. 
Skepsis  99.  133  f. 
Skriftlærde  111. 
Skytsengel  59.  62  f.  104.  120. 
Slangen  89  f.  116.  176. 
Slaver  187. 

SMITH  W.  ROBERTSON  203. 

SODEN  139. 

Spedalsk  187. 

Spenta  armaiti  70. 

Spenta   mainyu   113;  jfr.  Ako 

mainyu. 
Spiritisme  83. 
Sraosha  62.  70. 
STAVE  22.  60.  78. 
Stefanus  89.  179. 
STEINDORFF  65.  123. 
Stjerner  (stjerneguddomme)  52.  56. 

68.  100.  115.  170. -Stjernebillede 

74.  170. 
stoicheia  78.  172. 
Straffeengler  104. 
STRONG  166. 
STOBE  71. 
Støttesguder  73.  75. 
Sumerer  170. 

Sygdom  65.  79.  108.  125.  135.  187. 

198.  205. 
Symboler  67  f. 
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SYMMACHUS  56. 
Synagogen  41.  44.  67,  179.  196. 
Synd  79.  98.  124.  187  ff. 
Syndefald  106.  175. 
Syndflod  15.  33,  197. 
SYNKELLOS  152. 
Synkretisme  22.  28  f.  35  f.  129.  136. 
Synoptiker  25.  44.  140.  185. 
Syrien  32.  101.  140.  180.  -  Syrisk  j 

religion  43. 
SØDERBLOM  11.22.  60.  78. 

tabu  203. 
Ta*hio  11. 
Taima  35. 
TALBOT  12. 
Talmud  174. 
Tammuz  135.  180.  189  f. 
Taoisme  11. 
Tao?teh?king  11. 
Tarsus  181. 
Tartarus  58. 
Taxiarker  75. 

Templet  41.  63.  69.  124.  196  f. 
TERTULLIAN  145.  186.  188  f.  206. 
Theben  168. 
Theopompus  130  f. 
THOMSEN  ANTON  47. 
Thot  29.  73. 
thvonoi  66. 
Tiamat  116.  167. 
TIELE  C.  P.  69.  84. 
TiglatsPileser  I  12. 
Tigris  200. 
Titaner  106. 
Titussbuen  69. 
Tobias  105. 
Toparker  72. 

Transcendens  55.  143.  145. 
Trisanku  200. 
Trylleformel  61.  81  f.  107. 
Tshungjyung  11. 
Tusenaarsriket  119.  131. 


Tubingerskolen  15. 
Tyfon,  se  Set. 
TYLOR  83. 
Tyrus  163. 

Udødelighet  69.  130.  200  ff. 
Uke?apokalypsen  129. 
Unas  52.  203  f. 
Underverdenen  65.  110. 
Universalisme  118  f.  129.  142. 
Upanishader  12. 
Urbillede  63. 
Urfædrene  33. 

Uriel  58.  61.  67.  71  f.  100.  123. 
Urmennesket   64.   115.   130.  137. 

163  ff.  —  kosmogonisk  betydning 

165  f. 

Ur?oxen  166;  jfr.  Gosh. 
Urtiden  33  f.  116. 
Usa  59. 
USENER  168. 
utukké  lemnuti  82. 

Valentinianske  systemer  165. 
Valhall  201. 

Vand  76.  186  ff. -ved  den  kristen 

lige  nadver  201. 
Varuna  71. 
Veda  12. 
Vedanta  12. 
Vegetationsguder  135. 
Vegt  127. 
Venus  68. 

Verdensaar,  ?maaneder,  ?aarstider 
169  f. 

Verdensanskuelse  42.  84.  97.  136. 
Verdensreligion  184. 
Verdensuke  129. 

Verdens  undergang  21.  126.  129. 

136  156.  170;  jfr.  Endetiden. 
Vermland  205. 
Vespasian  81. 
VIALE  47. 
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VISCHER  21. 

Visdom  46.  144.  149.  151.  153.  163  f. 
167.  194.  204.  -  Visdoms^brønde 
146.  —  Visdommens  aand  147. 

Visdomslære  33. 

Vishnu  164. 

Vision  26.  41.  54.  62.  141. 
Visvamitra  200. 
Vohu  mano  70.  114. 
Vurderende   betragtning  av  reli* 

gionerne  13. 
«Vækter»  56. 

Warka  170. 
WEBER  A.  12. 

WEBER  F.  59.  71.  77.  104.  106. 

174.  184. 
WEIDNER  170. 
WEISS  J.  20. 
WEIZSÅCKER  139. 
WELLHAUSEN  39.  69. 
WENDLAND  81. 
WINDISCHMANN  76. 
WREDE  25. 
WONSCHE  197  f. 

Yasht  194. 
Yasna  113.  194. 
Yatu  115. 


Yazatas  75.  114. 
Yme  166. 

Yppersteprest  142.  178  f.  196.  198. 

Zacharias  64. 
Zaid  akChail  203. 
Zakarja  38.  49.  54.  68. 
zåkut  'åbot  183. 

Zarathustra  (Zoroaster)   113.  115. 

131.  194. 
Zebul  63. 
zer  ameluti  166. 
Zeus  53. 

ZIMMERN  15.  34.  75. 
2%v  164. 
Zofesamim  56. 
zuhemå  176. 

Ægira  205. 

Ægypten  35.  45.  49.  52.  73.  82.  91. 

105.  116.  123.  135.  180.  193.  197. 
Ægyptisk  religion  1 1  f.  28  f.  33.  43. 

51.  71  f.  75.  116.  135  f. 
Ægyptologi  12. 
'xlilim  103. 
'xlohim  132. 
Æneas  fra  Gaza  131. 
Æoner  22.  126  f.  129.  136.  143.  155  f. 

170.  181.  183. 
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A.  Det  gamle  testament. 

1  Mos.'  2  f.  169.  4  197. 

3  4  66.  22  51. 

6  106.  i-4  50.  2  195.  4  107. 

10  60.  2  122. 

11  751. 

15  is  128.  181. 

16  n.  13  49. 

18  i  ff.  53. 
28  12  53. 

31  n.  13  50. 

32  3  53.  30  58. 
48  15  f.  50. 

2  Mos.  3  2  ff.  49.  5  14. 

4  21  91.'  24  49. 
11  4  ff.  49. 

1  2  29  49.  63. 

15  7.  10  147. 

16  7  164. 
20  15. 
20-23  15. 

22  io92. 

23  21  50. 

25  18  ff".  66.  31-40  69. 

33  n  164.  H  50.  65. 

34  15.  29  f.  35.  164. 

3  Mos.  4  3.  5.  16.  142. 
14  r,  52  187. 

19  3i  132. 

24  16  196. 

1  Angaaende  «Mosebøkerne»  se 

2  =  Deuteronomium,  se  ovenf. 


4  Mos.  6  24  ff.  199. 

16  8.  10.  26  108. 

19  17.  19  187. 

21  6  66. 

22  5  ff.  95.  28  ff.  90.  35.  38 

5  Mos.2  2  30  91. 

4   19  59.  28.  35  102.  37  50. 

8  1566. 

17  3  59. 

18  n  132. 

31  14  62. 

32  8  59.  9  60.  17  84.  103. 
34  6  67. 

Jos.  5  13  ff.  61.  14  f.  53. 

11  19  f.  91. 
Dom.  5  20  52. 

6  n  ff.  16  50. 

9  22  f.  91. 

1  1    24  101. 

13  18  58. 

1  Sam.  1 7  45  53. 
24  7.  n  142. 
26  19  f.  101. 

28  13  132. 

29  4  94. 

2  Sam.  6  2  66. 
16  5  ff.  92. 

1 9  23  94. 
22  5  110. 
24  i  92. 

1  Kong.  1  9.  33  187. 
ovenf.,  s.  14  f. 
s.  15  a.  1. 
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5  16  ff.  94. 

7  49  69. 

I  1    14.  23.  25  94. 

22  19  51.  52.  20  ff.  92. 
2  Kong.  1  110. 

5  n  101. 
19  35  49. 

23  5  146. 
Jes.  1  26  143. 

6  66. 

8  19  132. 

9  6  146. 

II  s  ff.  146.  6  f.  34. 

13  8  148.  21  84. 

14  9  132.  2966. 
19  i  66. 

21  3  148. 
24-27  99. 

24  21  52.  21  ff.  100.  23  75. 

25  8  137. 

26  19  131.  20  121.- 

27  i  99.  121.  13  123. 
30  6  66 

34  5  100.  14  84. 

40  12  ff.  26  54. 

42  i  147.  6  146. 

43  20  147. 

44  ff.  54. 

44  9  ff.  54.  14  f.  102. 

45  21  54.  22  65.  23  147. 

46  6  f.  102.  9  54. 
49  6  146. 

51  9  116.  n  184. 

55  i  146. 

56  3  125. 

63  9  50.  53.  65.  67.  15  110. 

65  n  103.  17  150. 

66  i  73.  22  150. 
Jer.  2  n  102. 

10  3  102. 
25  n  f.  128. 
29  10  128. 

1  Se  ovenf.,  s  54  a  1. 


31  25  147.  si  ff.  45. 
33  22  52. 

Hezek,1  1  72.  6.  10. 15.  ff.  22.  26  73. 
15  ff.  66. 

2  1  145. 

8  2  54. 

9  69.  2  54. 

1 0  2  54. 

28  12.  17  167.  13  ff.  66.  163. 

38  f.  2  122. 

39  6  122. 

40  3  54. 
47  3  54. 

Hos.  1 2  5  53. 

Joel  4  2.  12  122.  17  123. 

Amos  3  6  91. 

5  is  ff.  155. 
7  7  f.  54. 

Ob.  21  119. 
Mika  4  7  119. 
Hab.  1  14  77. 

3  11  110. 
Sef.  3  15  149. 
Zak.  1-8  97. 

1  s  ff.  72.  9  54.  12  49. 

2  1  ff.  169.  1.  3  72. 

3  97.  9  69. 

4  2.  6.  10  69. 

6  1  ff.  72. 
9-14  97. 

14  3  121.  556.  121.  9  119.  13  121. 
Ps.  2  2  142. 

15  2.  5  132. 

16  10  133. 

18  5  110.  11  66.  51  142. 
20  7  142. 
22  29  119. 
24  2  61. 

29  1  50.  2  54. 

32  10  132. 
45  3  145. 
49  16  133. 
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72  146. 

73  24  133. 

74  12  ff.  116. 

75  5  f.  148. 
78  49  54. 
82  i.  6  50. 

89  6  56.  6-8  51.  7  50.  n  ff. 

90  4  129.  15  128.  181. 

91  112.  n  f.  54. 
94  i?  132. 

96  4  101.  5  103. 

103  20  f.  54. 

104  3  66.4  77. 

105  43  147. 

106  23  147.  73  84. 

109  6  95  f. 

110  64. 
136  6  61. 
145  13  119. 

1 48  i  54.  2  52. 
Ordspr.  3  18  201.  33  132. 
5  n  149. 
10  n  202. 

I  1  30  201.  3i  132. 

13  14  202. 
16  29  92. 

Ijob1  1  6  50.  51. 
5  i  56. 
7  9  110.  132. 
10  21  f.  132. 

II  8  132. 

14  n.  14  132. 

15  7  f.  163. 
19  25  132. 
25  3  55. 


116. 


26  6  149. 

33  22  ff  62. 

38  51.  32  146.  33  58. 
Høis.  1  5  183. 
Klages.  3  37  f.  92. 
Præd.  3  19  ff.  133. 

9  4  132. 

12  5  132.  12  107. 
Est.  1  14  59. 

Dan.2  2  31  ff.  169.  34  120.  47  195. 

4  10.  20  56.  14  51.  56.  195.  31  195. 

5  23  195. 

7  169.  4  ff.  99.  10  51.  55.  13  145. 
13  f.  161.  14  148.  168.  18  195.  18. 

21.  22.  27  1  62.  19-27  1  22.  27  1  20. 

8  15  ff.  64.  22  169.  25  120. 

9  21  64.  21  ff.  64.  24-27  128.  25  f.  142. 

10  is  59.  64.  20  59.  64.  21  59. 
1  1  36  195. 

12  1  59.  61.  120.  2  131.  3  158. 

1  Krøn.  12  23  53. 
21  1  93.  98. 

B.  Apokryfer  og  PseucU 
epigrafer. 

2  Mak?  2  4  ff.  124. 
3  31  195. 

7  9.  14  131. 
12  43  f.  131. 
14  46  131. 

3  Mak.4  2  4  107.  21 

6  12.  28  195. 
Tob.5  3  16  ff.  65. 

6  15  105. 


195. 


1  Se  ovenf.,  s.  97  a.  2. 

2  Se  ovenf.,  s.  59  a.  7. 

3  D.  e.  Anden  Makkabæer?bok,  excerpert  av  Jason  fra  Kyrene's 
omkr.  150  f.  Kr.  forfattede  verk  om  den  makkabæiske  reisning. 

4  D.  e.  Tredje  Makkabæersbok,  en  legende,  sandsynligvis  fra  første 
halvdel  av  1.  aarh.  e.  Kr. 

5  D.  e.  Tobias'  Bok,  en  opbyggelig,  moralskjdidaktisk  fortælling, 
sandsynligvis  fra  før?makkabæisk  tid. 
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12  15  67.  19  57. 

13  n  122.  16  124. 
Sir.1  15  16  175. 

17  17  59.  60. 
21  n  177. 
Sap.2  3  8  120. 

6  3  146. 

10  10  120. 

11  20  127. 

14  6  107. 

Jub.3  1  i?  124.  20  109.  27  67.  72.  124. 
28  124.  29  72.  124. 
2  i  f.  is  72.  2  77. 

4  22  106. 

5  i  106. 

7  22  ff.  107. 

8  3  107. 

10  iff.  a  ff.  107.  9ff.  109. 

11  4  ff  109. 

12  19  120. 

15  27  72.  32  60.   33"  109. 

17  16  109. 


19  28  109.  110. 
23  27  125. 
31  14  72. 
48  2.  9.  12  109. 
Mart.  Jes.4  1  8  f.  109.  8.  n  110. 

2  i  110.  2.  7  110.  4  109. 

3  n  109. 

5  3  f.  109.  8  110. 
Visio  Jes.5  9  21  ff.  60.  23  61. 
Ps.  Sal.e  4  16  ff.  96. 

8  28  123. 

II  1  123. 
14  9  150. 

17  4.  21  f.  24  30  f.  143.    26.  28  123. 

143.  30.  32  124.  3i  122.  123.  35. 

37  144. 

Sib.7  II  229  58. 

III  63  1  09  .  47  f.  120.  251.  421  ff.  124. 
616  f.  122.  620  ff.  659  f.  125.  702  ff. 
124.  716  ff.  122.  744  ff.  125.  767  1  19. 
783.  788  ff.  125.  807  122. 

IV  173  155. 


1  Se  ovenf.,  s.  59  a.  5. 

2  Sapientia  o:  «[Salomos]  Visdom»,  øiensynlig  forfattet,  i  1.  aarh. 
f.  Kr.,  av  en  græsksfilosofisk  dannet,  men  samtidig  helt  igjennem  lov* 
tro,  alexandrinsk  jøde. 

3  Se  ovenf.,  s.  108  a.  3. 

4  «Jesajas  Martyrium»,  en  jødisk  legende,  muligens  fra  begynd.  av 
vor  tidsregning. 

5  «Jesajas  Vision»,  av  kristelig  oprindelse,  men  sandsynligvis  med 
et  jødisk  skrift  til  grundlag.  —  «Martyriet»  og  «Visionen»  er,  sammen 
med  nogen  andre  mindre  stykker,  forenet  til  et  større  verk:  Ascensio 
Jesaiae  y-  «Jesajas  Himmelfart». 

6  Se  ovenf.,  s.  86  a.  1. 

7  D.  e.  Oracula  Sibyllina,  en  av  flere  bøker  bestaaende  samling, 
uten  bestemt  gjennemført  orden;  endog  de  enkelte  bøker  utgjør  mest 
vilkaarlige  sammenstillinger  av  mindre  stykker,  saavel  jødiske  som  kri? 
stelige.  De  ældste,  og  sikkert  jødiske,  bestanddele  indeholdes  i  tredje 
bok,  som  for  det  aller  mestes  vedkommende  antagelig  daterer  sig  fra 
omkr.  140  f.  Kr.  Fjerde  bok  er  vistnok  jødisk  og  fra  tiden  omkr.  80 
e.  Kr.    Anden  bok  er  vel  av  kristelig  oprindelse. 
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Hen.i  1  i.  9  155. 
6-11  106. 

6  2  195.  3.  7  108. 

7  i.  2.  3  f.  107. 

8  i  f.  107. 

9  i  72.  i  ff.  64.  9  107. 

10  i  72.  4.  9.  n  61.  72.  7  65. 
107.  12  f.  106.  17.  is  f.  125. 
122. 

1 1  i  125. 

12  4  106.  6  107. 

13  i  108. 

14  6  107.  21  154.  23  56. 

15  3  106.  4.  7  57.  8.  9.  n  f.  107. 
57.  79. 

16  i  107. 

18  57.  4  74.  16  128. 

19  i  103.  107.  2  107. 

20  i  ff.  1-7  67.  2  58.  3. 

6  65.  7  64.  65. 


49 
50 
51 

3. 

52 
53 
54 
55 
56 
58 
59 
60 
61 


2-4  148. 
2  155.  4 

149.  i  f. 


3  151. 
151. 
151.  2 


152.  153. 


156.  3  87.  151 


5  147.  4  75. 

6.  9  147. 

3  104.  6  f.  150. 
of.  108.  6  72.  107. 
3  104.  4  87.  150.  151. 
i  104.  7  121. 

6  110. 
9  107. 

i  55.  12  ff.  76. 

6-n  150.  8  151.  10  66.  153.  12 


56. 


65.  5  59. 


21  1  ff.  100 

22  2  202. 

23  4  65. 
25  4  f.  202. 
37-71  87. 

38  1  f.  150. 

39  i  106.  6 
12  f.  56. 

40  1  55.  120 
147.  6  64. 

41 
45 
46 
47 
48 


6  128. 


6  125. 

4  151. 
147. 


153.  158. 

6-8  150.  8 


150. 


2  5S.  72.  2  ff.  72. 
7  65.  9  61.  64.  65. 

150.  151. 

151.  3-5  150.  5  150. 
2  151.  3  151.  153. 


8  110.  i 

2  155.  i 
1-6  146. 

3  151. 

147.  3.  6  151.  5  88.  153. 
7  150.  152.  153.  9  151. 
1  D.  e.  Henoks  Bok;  jfr.  ovenf., 
gjør  en  i  Palæstina,  og  oprind.  paa 


6  154. 


2  151.  4  153. 


121.  150. 


65 
66 
67 
68 
69 


7  56. 
17  125. 


55.  64.  8  ff.  72. 


62  1  ff.  87.  1-9  149. 
6  154.  11  104.  13  149. 

63  87.  1  104.  6  110.  11 
153. 

64  2  106. 
7  107.  8  77. 

1  104. 

4  ff.  106.  7  107. 

2  f.  63. 

12  f.  107.   15  ff.  61.  26-29  150. 
27  151. 

71  3  62. 
14  148. 

72  1  58. 

74  2  58. 

75  3  58. 
77  1  153. 

81  5  67. 

82  4  ff.  72.  7  58. 
85-90  104. 

88  2  107.  3  106. 

89  59  ff.  104.  70  60. 
s.  152.    Kap.  1-36  og  72-105  uU 
aramæisk,  forfattet  apokalypse,  et 

samleverk,  ikke  et  verk  av  en  enkelt.  Avfattelsestiden  kan  vel  sættes 
omtr.  mellem  164  og  80  f.  Kr.  Et  hele  for  sig  utgjør  den  saakaldte 
«Dyrevision»,  se  ovenf.,  s.  104  a.  1.  Om  kap.  37—71,  som  sammen? 
fattes  under  betegnelsen  «Billedtalerne»  eller  «Lignelserne»,  se  ovenf., 
s.  87  a.  3. 


11  75. 
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90  i  140.  17  60.  is  121.  20  60.  21  f. 
67.  22  60.  22  ff.  61.  25  104.  30  120. 
122.  34  125.  37  122. 

91  12  107.  12-17  129. 
93  129.  4  154. 

98  12.  15  107. 

99  5  156. 

104  4  57.  149.  6  149.  10  107. 
108  11.  14  110.  15  158. 
2  Hen.1  1  5  57. 

4  1  75. 
16  7  78. 

19  4  77. 

20  1  66. 
22  e  ff.  62. 
24  3  120. 
29  56. 

33  6  65. 

65  7  127. 

66  7  158. 

Ass.  Mos.2  1  1  f.  128. 
3  14  128. 

10  1  87.  119.  8  ff.  121.  12  128. 
4  Ezra.3  4  1  58.  26  156.  36  65.  36  f. 
127.  44-50  156. 

5  8  156.  20  58.  50-55  156. 

6  3  55.  21  156.  23  155.  41  77. 

7  12  f.  126.  28  155.  28  ff.  181.  50 
126.  87  155.  121  125. 

8  1  ff.  125.  52  202.  ei  156. 

9  15  f.  125. 

10  28  58. 


12  11  f.  122.  32  143. 

13  168.  3  87.   169.  5  ff.  87.  12  f. 
39  ff.  123. 

14  10  156.  11  129.  17  156. 
Bar.4  6  4  ff.  104.  5  ff .  124. 

7  1  104. 

8  1  104. 
18  110. 

20  6  156. 

21  6  57. 
23  7  156. 
27  112. 

29  3  155. 

30  1  157. 
39  7  155. 
48  10  55. 
51  158.  8 

54  3  77. 

55  3  65. 

56  11  57.  12  106.  14  55. 
59  57.  11  55. 
63  6  65. 
68  5  122. 
70  10  121. 

72  4  122. 

73  2.  3  125.  4  124.  6.  7  125. 

74  1  125. 

82  2  156. 

83  1.  4  156. 
85  3  40.  10  156. 

2  Bar.5  4  65.  110. 

9  110. 


125. 


8  127.  10  149. 

15.  19  175. 


1  D.  e.  den  saakaldte  «Slaviske  (0:  paa  slavisk  overleverte)  Henok», 
en  jødisk  apokalypse,  muligens  med  kristelige  interpolationer,  kanske 
omtr.  fra  begynd.  av  vor  tidsregning. 

2  Assumptio  Mosis  0:  «Mose  Himmelfart»,  et  latinsk  fragment  av 
en  i  de  første  decennier  av  vor  tidsregning  antagelig  paa  aramæisk  i 
Palæstina  forfattet  apokalypse. 

3  Se  ovenf.,  s.  144. 

4  Se  ovenf.,  s.  144. 

5  D.  e.  den  græske  (i  en  græsk,  og  tillike  i  en  forkortet  slavisk, 
recension  bevarede)  Baruk*apokalypse,  muligens  fra  slutningen  av  1. 
aarh.  e.  Kr. 
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1 1  ff,  62. 
Patriarkernes  Testamenter.1 
Test.  Ruben  2  109. 

2  f.  111. 

3  79. 

4  109. 

5  56.  57. 

6  109. 
Test.  Simeon  3  110. 

5  109.  110. 

6  131. 

Test.  Le  vi  3  72.  104.  109. 
8  67. 

18  57.  109.  131.  202. 

19  109.  110. 
Test.  Juda  19  109.  111. 

24  143. 

25  72.  109.  131. 
Test.  Issakar  6  109.  110. 

7  109.  111. 
Test.  Zebulon  9  109.  111. 

10  131. 
Test.  Dan  1  109.  111. 

3  109. 

4  109.  110. 

5  109.  110.  112. 

6  64.  109. 
Test.  Naftali  2  109.  110. 

3  56.  109.  110. 

8  60.  109.  111. 
Test.  Gad  4  109.  111. 

6  109.  111. 
Test.  Asher  1  109. 
3  109.  110. 

5  110. 

6  109. 
Test.  Josef  6  63. 

1  Se  ovenf.,  s.  144. 

2  D.  e.  Vita  Adae  et  Evae  3-  «Adams  og  Evas  liv»,  en  haggadisk 
(se  nedenf.,  under  «Rabbinsk  literatur»)  fremstilling  av  A.s  og  E.s  livs? 
skjæbne.    Rimeligvis  forfattet  i  første  halvdel  av  1.  aarh.  e.  Kr. 

3  D.  e.  Abrahams  Apokalypse,  ogsaa  en  jødisk  haggada  (nu  be* 
varet  i  slavisk),  og  muligens  fra  omtr.  samme  tid  som  Vit.  Ad. 

15  —  Wilhelm  Schencke:  Da  kristendommen  blev  skapt. 


7  109. 

20  109.  110. 
Test.  Benjamin  3  109. 

5  111. 

6  109. 

7  109. 

Vit.  Ad.2  14  163. 

25  62. 

48  58.  61. 
Abr.  Apok.3  31  123. 

C.  Det  nye  testament. 

Matth.  1  21  147. 

3  2  119. 

4  i  ff.  88.  188.  n  48. 

5  5  149.  44  97. 

9  13  185.  32  f.  81. 

10  25  110. 

1  1   18  84.  23  132.  25  195.  28  147. 

12  7  185.    22  81.    24.  27  1  10.    28  48. 
43  82.  45  79.  46  f.  141. 

13  39.  41  f.  104.  43  160.  49  104. 

15  22  81. 

1 6  23  95. 

18  io  63. 

19  16  f.  140.  28  148. 

20  28  185. 
22  14  125. 

24  8  156.  16  121.  19  156.  31  123. 

34  f.  156. 

26  28  185.  53  55. 

28  3  57.  18  148.  19  192. 
Mark.  1  13  489 

3  22  84.  110.  23  f.  112.  31  f.  141. 
5  2  ff.  80.  9  55. 

9  17  ff.  80. 
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TILLÆG: 

RABBINSK  LITERATUR. 1 

Dermed  sigtes  til  de  verker  der  er  blit  til  som  en  frugt  av  rabbis 
nernes  de  skriftlærdes  bearbeidelse  av  den  hellige  skrifttext.  Denne 
bearbeidelse  resulterte  dels  i  halaka  3'-  en  gjennem  fortsat  juridisk  dis- 
kussion  altid  finere  og  mere  detaljert  utviklet  traditionel  ret  (en  sed? 
vaneret,  ved  siden  av  toraen  o:  Moseloven),  dels  i  haggada  en 
videre  utvikling  og  utformning  av  det  historiske  og  det  religiøs?etiske 
stof  i  den  hellige  skrift.  Den  rabbinske  literatur,  saadan  som  den  nu 
foreligger,  gaar  vistnok  ikke  længere  tilbake  end  til  de  siste  decennier 
av  2.  aarh.  e.  Kr.;  det  er  imidlertid  hævet  over  tvil  at  dens  grundlag, 
dens  væsentlige  bestanddele,  har  sit  ophav  i  en  periode  som  ligger 
langt  forut  for  vor  tidsregnings  begyndelse. 

Til  de  her  omhandlede  literaturverker  hører  i  første  række  den  saa= 
kaldte  Mishna  3:  undervisning,  lære;  dernæst  lærens  gjenstand:  den 
traditionelle  lov.  M.  utgjør  den  ældste  bevarede  codifikation  av  den 
overleverte  jødiske  lov  og  ret.  Efter  al  sandsynlighet  er  den  redigert 
henimot  slutningen  av  2.  aarh.  e.  Kr.  M.  ligger  til  grund  for  den  ved 
de  palæstinensiske  og  babyloniske  skoler  fortsatte  juridiske  diskussion, 
hvis  codificering  foreligger,  dels  i  den  jerusalemske  eller  palæstinen? 
siske  Talmud,  dels  i  den  babyloniske  Talmud.  —  Mishna  bestaar  av 
6  hovedavdelinger  (sedarim  3'-  ordninger)  med  tilsammen  60  (eller  63) 
«traktater»  (massiktot,  sg.  massækæt).  Disse  traktater  citeres  efter  de 
kapitler  hvori  de  er  delt.  Saaledes  citeres  de  tillike  for  den  palæsti? 
nensiske  Talmuds  vedkommende;  dog  citeres  ogsaa  efter  sidetallene  i 
Krakauer  utgaven  (1609).  Ogsaa  traktaterne  i  den  babyl.  Talmud 
citeres  efter  sidetallene  (som  er  identiske  i  alle  utgaver). 

I  det  følgende  nævnes  de  Mishna^traktater  som  er  citert  i  nærvæ? 
rende  skrift : 

Shabbat  (ordn.  2,  trakt.  1),  omfattende  en  række  bestemmelser  om 
hvordan  man  har  at  forholde  sig  paa  sabbaten. 

1  Jfr.  navnlig  H.  Strack:  Einleitung  in  den  Thalmud;  E.  Schiirer: 
Gesch.  des  jiid.  Volkes,  bd.  I. 
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Joma  y-  «dagen»  (ordn.  2,  tr.  5),  omhandlende  den  store  forsonings? 
dag  (jfr.  3  Mos.  16). 

Taanit  o:  «faste»  (ordn.  2,  tr.  9),  angaaende  fastedage  og  landesorg. 

Hagiga  0-  «festfeiring»  (ordn.  2,  tr.  12),  indeholdende  bestemmelser 
om  hvad  der  er  at  iagtta  ved  de  tre  hovedfester. 

Sota  ^:  «den  for  utroskap  mistænkte  hustru»  (ordn.  3,  tr.  5),  om 
hvordan  der  skal  forholdes  overfor  en  saadan  (jfr.  4  Mos.  5,  11 — 31). 

Baba  batra  o:  «den  siste  port»  (ordn.  4,  tr.  3),  omhandlende  for* 
skjellige  borgerlige  retsforhold. 

Sanhedrin  «domstol»,  synedrion  (ordn.  4,  tr.  4),  om  retsinstan? 
serne  og  kriminalretten. 

Makkot  o:  «slag»  (ordn.  4,  tr.  5),  om  prylestraf  (jfr.  5  Mos.  25,  1—3). 

Aboda  zara  o:  «avgudsdyrkelse»  (ordn.  4,  tr.  8),  om  hedningerne, 
deres  fester,  avgudsbilleder,  hvordan  man  i  visse  henseender  skal  for- 
holde sig  overfor  dem  og  lign. 

Abot  o:  «[utsagn  av]  fædrene»  (ogsaa  kaldt:  Pirke  Abot;  pirke  = 
avsnit,  kapitler)  (ordn.  4,  tr.  9),  en  samling  sentenser,  indeholdende 
praktiske  visdomsregler,  av  de  mest  ansete  skriftlærde  fra  omtr.  200  f. 
Kr.  til  200  e.  Kr. 

Menahot  «spiseofre»  (ordn.  5,  tr.  2),  forskjellige  bestemmelser  om 
spiseofrene. 

Angaaende  de  øvrige  i  nærværende  bok  citerte  rabbinske  skrifter 
skal  bemerkes: 

Sifre  kaldes  to  exegetiske  kommentarer,  midrashim,  den  ene  til  4 
Mos.,  den  anden  til  5  Mos.  Med  hensyn  til  alder  og  indhold  staar 
de  Mishna  meget  nær;  er  overveiende  «halakisk»,  altsaa  fremstillende 
den  traditionelle  ret. 

Bereshit  rabba,  en  kommentar  (midrash)  til  1  Mos.  Muligens  redi= 
gert  i  Palæstina  i  6.  aarh.  e.  Kr.  I  likhet  med  de  følgende  repræsen? 
terer  den  en  gjengivelse  av  de  opbyggelige  foredrag  som  blev  holdt  i 
synagogerne;  er  overveiende  «haggadisk»,  det  vil  altsaa  si:  av  historisk 
(legendarisk)  og  religiøs=etisk  indhold. 

Shemot  rabba,  midrash  til  2  Mos.  Muligens  fra  11.  eller  12.  aarh.  e.  Kr. 

Vajjikra  rabba,  midrash  til  3  Mos.  Muligens  redigert  i  Palæstina 
omkr.  midten  av  7.  aarh.  e.  Kr. 

Shir  rabba,  midrash  til  Høisangen.    Muligens  fra  omkr.  800  e.  Kr. 

Eka  rabbati,  midrash  til  Klagesangene.  Muligens  redigert  i  Palæ? 
stina  i  anden  halvdel  av  7.  aarh. 

Kohelet  rabba,  midrash  til  Prædikeren.  Muligens  fra  omkr.  800  e.  Kr. 

Pesikta,  en  homiliesamling,  behandlende  de  bibelske  (pentateukiske 
og  profetiske)  lektioner  paa  aarets  festdage  og  vigtigste  sabbater.  Av* 
fattelsestiden  omtvistet:  kanske  700  e.  Kr.,  men  muligens  er  P.  adskil? 
lig  ældre. 
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Tanhuma,  den  ældste  os  bekjendte  sammenhængende  midrash  til 
Pentateuken.    Muligens  redigert  i  Syditalien  omkr*  850  e.  Kr. 

Jalkut  Shimoni,  et  stort  midrashsverk,  som  tar  sigte,  ikke  bare  paa 
Pentateuken,  men  paa  hele  den  hebraiske  bibel,  idet  det  til  hvert  en? 
keit  led  gir  utdrag  av  hele  den  ældre  Midrash*  og  Talmudliteratur. 
Jfr.  de  patristiske  katener.    Muligens  redigert  omkr.  1200  e.  Kr. 

Targum  Jevushalmi,  en  targum,  ^:  aramæisk  oversættelse,  til  Penta* 
teuken.  Muligens  redigert  i  7.  eller  8.  aarh.  e.  Kr.;  men  den  inde* 
holder,  i  likhet  med  de  øvrige  targumer,  stykker  av  overmaade  høi 
alder. 

Sohav  3-  «glans»,  et  hovedverk  inden  kabbala  (middelalderens  jødi- 
ske mystisksteosofisk  prægede  religionsfilosofi) ;  samlet  og  offentliggjort 
i  13.  aarh.  e.  Kr.  av  en  i  Spanien  levende  jøde  Moses  de  Leon,  som 
selv  er  forf.  av  en  del,  men  ogsaa  derunder  har  bygget  paa  ældre 
skrifter. 

Jalkut  hadash,  en  kompilation  av  den  middelalderlige  Sohar4iteratur. 

Shmone  'esre,  «Attensbønnen»  (i  den  endelig  fixerte  form:  19  bøn* 
ner),  er  israelitens  vigtigste  bøn;  kaldes  derfor  ogsaa  «bønnen»,  uten 
nærmere  bestemmelse.  Den  skal  fremsies  av  enhver  israelit  (ogsaa 
kvinder,  barn  og  slaver)  3  ganger  daglig:  morgen,  eftermiddag  og  aften. 
Den  nuværende  form  stammer  i  alt  væsentlig  fra  siste  halvdel  av  1. 
aarh.  e.  Kr.;  grundlaget  er  sikkert  betydelig  ældre.  —  Shmone  cesre  er 
forresten  egentlig  ikke  at  henregne  til  den  rabbinske  literatur,  men 
tilhører  den  jødiske  bønnesliturgi,  paa  samme  maate  som  den  saakaldte 
Shma  (\lyma  ji)rael  o:  «Hør,  Israel!»  jfr.  5  Mos.  6,  4)  d.  e.  5  Mos.  6, 
4—9;  11,  13—21;  4  Mos.  15,  37—41. 

Forøvrig  skal  det  paany  fremholdes  at  den  rabbinske  literatur  selv 
i  sine  yngre  bestanddele,  fra  middelalderen,  bygger  paa  gammel  tradi* 
tion,  og  derfor  har  sin  værdi  som  middel  til  at  lære  at  kjende  ogsaa 
det  tidsrum  indenfor  hvilket  kristendommen  blev  skapt. 
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Fig.  1.  (Jfr.  ovenf.,  s.  69.)  Relief  fra  den  sydlige  indreside  av  Titus* 
buen  i  Rom.  Denne  triumfbue,  som  hvælver  sig  over  Sacra 
via,  paa  overgangen  fra  Colosseum?plassen  til  Forum,  blev  ind? 
viet  (aar  81  e.  Kr.,  under  Domitian)  til  ære  for  den  mand  som 
hadde  kuet  jødernes  oprør  og  erobret  Jerusalem  (70  e.  Kr.). 
Det  nordlige  relief  fremstiller  den  seierrike  Titus,  kjørende  til 
Capitol;  Roma  leder  de  fire  hester  foran  vognen,  det  romerske 
folks  genius  følger  efter,  og  Victoria  kranser  triumfatoren.  Re? 
liefet  vis?å?vis  gjengir  triumtogets  næst  vigtigste  scene.  Til  høire 
ser  vi  en  triumtbue,  hvorigjennem  de  laurbærkransede  krigere 
holder  sit  indtog.  Indimellem  dem  gaar  fangne  jøder.  Til  skue 
for  mængden  bærer  soldaterne  dele  av  byttet.  Foran  hver  gjen? 
stand  føres  paa  en  lang  stang  en  tavle,  hvorpaa  gjenstandens 
betydning  flndes  angit.  Først  kommer  skuebrødsbordet  (2  Mos. 
25,23  ff.);  ovenpaa  det  et  litet  kar  (j(r.  2  Mos.  25,29).  Og  i  for* 
bindelse  dermed  sees  korslagt  de  to  sølvtrompeter  som  omtales 
4  Mos.  10,1  ff.  Derefter  følger  den  syvarmede  lysestake  «av  purt 
guid,  i  drevet  arbeide»  (2  Mos.  25,31  ff.).  Likesom  skuebrøds? 
bordet  hadde  den  sin  plass  i  forrummet  til  templets  allerhel? 
ligste.  Længst  til  venstre  ser  vi  atter  en  tavle;  det  bytte  som 
den  annoncerer,  har  imidlertid  ikke  kunnet  finde  plass  paa  reliefet. 

Fig.  2.  (Jfr.  ovenf.,  s.  73.)  Et  forsøk  paa  at  anskueliggjøre  Hezekiels 
«kerub?vogn»  (billedet  hentet  fra  Riehms  Handworterb.  des  Bibl. 
Altert.s).  Saavel  paa  figurerne  som  paa  hjulene  sees  øine  (jfr. 
ovenf.,  s.  72.  74). 

Fig.  3  og  4.  (Jfr.  ovenf.,  s.  73  a.  6.)  Ægyptiske  fremstillinger  av  himlen. 
I  ægyptisk  er  «jorden»  (to)  masculinum,  «himlen»  (pet)  feminin 
num.  Overensstemmende  hermed  tænkte  man  sig  jorden  som 
en  mand;  av  hans  ryg  skyter  planterne  frem.  Himlen  derimot 
forestillet  man  sig  ofte  som  en  kvinde  eller  en  ko.  —  Fig.  3  viser 
himmelkoen  (himmelgudinden  Hathor),  hvis  ben  staar  paa  jor? 
den.  Langs  koens  buk  sees  stjernerne,  samt  solens  baater  (ut? 
slag  av  en  anden  forestilling,  ifølge  hvilken  himlen  er  et  stort 
ocean,  eller  en  flod,  en  himmelsk  Nil).  Himmelbæreren  Shu 
og  otte  andre  guder  støtter  koen.  —  Ogsaa  paa  fig.  4  støtter 
Shu  himlen,  der  her  er  fremstillet  som  en  kvinde,  hvis  hænder 
og  føtter  naar  til  jorden.  Desuten  ser  man  solen;  her  seiler 
den  ikke  i  baat,  men  er  tænkt  som  en  (vinget)  skive  eller  som 
en  «hellig  torbist»  (ateuchus  sacer).  Mot  kveld  slukes  solen  av 
himmelkvinden;  om  morgenen  fødes  den  av  hende  for  paariy 
at  bevæge  sig  henover  jorden. 

Fig.  5.   Marduks  kamp  med  dragen  (se  ovenf.,  s.  116.  167). 
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Fig.  6.  Kongen  dræper  det  ahrimanske  dyr  (se  ovenf.,  s.  116  a.  2;  om 
Ahriman  se  ovenf.,  s.  113  f.). 

Fig.  7.  Den  babyloniske  solgud,  Shamash,  sittende  paa  sin  trone  i  et 
telt  (jfr.  Ps.  19,5).  I  hoire  haand  holder  han  stav  og  ring.  Oven* 
over  ham  maanen,  solen  og  Venus.  Under  hans  føtter  en  skam* 
mel  (jorden?),  og  derunder  havet.  Paa  teltets  tak  to  figurer, 
som  ved  rep  holder  solhjulet;  dette,  som  er  anbragt  paa  et 
bord  foran  indgangen  til  solteltet,  har  fire  eker  og  er  desuten 
utstyret  med  flammebaand.  Foran  sol*bordet  en  prest,  en  adorant 
og  den  introducerende  guddom.  (Se  forøvrig  ovenf.,  s.  73.) 

Fig.  8.  (Jfr.  ovenf.,  s.  166  a.  4.)  Relief  fra  mithræet  (:>:  helligdommen 
for  Mithra,  se  Register  1)  i  Heddernheim  (i  det  preus.  forvalt* 
ningsomraade  Wiesbaden).  Vi  ser  hvordan  Mithra,  overens* 
stemmende  med  et  i  den  græske  kunst  utbredt  motiv,  med  sit 
knæ  trykker  ned  under  sig  ur*oxen,  som  Solguden,  gjennem 
budskap  av  en  ravn  (avbildet  ovenover  den  flagrende  kappe), 
har  git  ham  i  opdrag  at  dræpe.  Med  venstre  haand  griper 
Mithra  om  oxens  næsebor,  mens  hans  høire  fører  den  død* 
bringende  dolk.  To  fakkelbærere,  Cautes  og  Cautopates,  gjør 
det  lyst  i  den  hule  som  Mithra  har  jaget  oxen  ind  i.  Under 
oxen  sees  Ahrimans  utsendinger:  løven,  som  lurer  paa  bytte; 
skorpionen,  som  sønderriver  oxens  testikler  for  at  forgifte  dens 
sæd;  slangen,  som  vil  ha  fatt  i  blodet.  Men  maanen  renser 
sæden,'  hvorav  saa  dyrene  fremstaar  (paa  reliefets  bakside  er 
fremstillet  hvordan  de  løper  muntert  omkring).  Av  oxens  døde 
krop  spirer  frem  nyttige  vexter  og  planter,  især  vinstok  og  korn 
(tre  ax  sees  allerede  paa  den  døende  oxes  hale).  Ved  oxens 
hals  opdager  vi  hunden,  Mithras  trofaste  ledsager,  som  har  jaget 
op  byttet  for  ham,  og  som  nu  tar  sig  av  oxens  sjæl  og  skjer* 
mende  ledsager  den  til  himlen.  —  I  de  tolv  smaa  felter  som 
danner  en  runding  (hulens  tak)  over  Mithras  hode,  er  anbragt 
dyrekredsens  billeder:  et  vidnesbyrd  om  den  babyloniske  astro* 
logis  indtrængen  i  Mithra*religionen.  —  I  det  trekantede  felt  til 
høire  over  rundingen  ser  vi  mennesker  drikke  vand,  som  Mithra, 
under  en  av  Ahriman  foraarsaket  tørke,  har  skaffet  tilveie  ved 
at  skyte  en  pil  mot  klippen.  Det  næst  øverste  av  midtfelterne 
fremstiller  en  anden  episode  av  Mithras  liv:  han  har  været 
paa  jagt  og  slæper  nu  byttet  med  sig.  Til  høire  derfor  ser  vi 
ham  sætte  straalekronen  paa  solgudens,  Helios',  hode.  Øverst 
sees  Mithra  samt  Helios,  som  er  i  færd  med  at  kjøre  op  paa 
himmelbjerget;  paa  den  anden  side  kjører  vognen  nedover 
igjen:  det  blir  nat.  Det  næst  øverste  av  de  fire  firkantede  felter 
til  høire  fremstiller  Mithras  fødsel:  med  halve  kroppen  rager  han 
frem  fra  «den  fødende  klippe»  (petra  genetrix).  I  feltet  neden* 
for  gaar  han,  med  den  frygiske  hue  paa  hodet,  men  forresten 
naken,  hen  til  et  fikentræ,  hvis  blade  skal  dække  ham  mot  storm* 
vinden.  I  reliefets  fire  hjørner  medaljoner  med  de  fire  aarstider. 
Betydningen  av  de  øvrige  fremstillinger  er  ikke  kjendt. 


Fig.  4. 


Fig.  6. 


Fig.  7. 


Fig.  8. 


UNIVERSITY  OF  ILLINOIS-URBANA 


3  0112  063854985 


nr     ih\kj  i  „ 

I JDL  CENTRAI.TRYKKERIET  \1 
KRISTIANH  Hz*< 


